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हिसालय पर्बत की धवल श्यवृ खलाग्रों 
के मध्य बसे पौरारिकक किन्नर-क्षेत्र को 
अ्र्वाचीन संस्कृति एवं भाषा पर प्रस्तुत 
प्रथम मौलिक एवम्‌ सशक्त शोध-कृति । 


किन्नर लोक साहित्य 


डॉ० बंशी राम हार्मा 


किन्नर लोक साहित्य 


। सर्वाधिकार सुरक्षित । 


[ इस ग्रन्थ का कोई भो भ्रंश प्रकाशक व लेखक की लिखित 
स्वीकृति के बिना उद्धृत न किया जाए । ] 


मूल्य: 50 रुपये । 
प्रथम संस्करण :. 976 ॥ 


प्रकाशक : ललित प्रकाशन, लेहड़ी सरेल, 
बिलासपुर, हिमाचल प्रदेश । 


मुद्रफ ; जॉर्ज प्रिंटिंग वकंस, 
सनोमाजरा (चण्डोगढ़) । 
4 ।8४४ ।0॥ 5/89।|7५% 


99 70२, 860प७ 776/0 $0990२0/ 5 7९5. : 50.00 





लोक देवता का नृत्य 


किन्नर लोक साहित्य 


डॉ० बंशी रास शर्मा, 
अनसन्धाल-आधिकारी, 
हिमाचल कल्ला-संस्कृतलि-भाषा अकादमी, 
प्रिमहल, शिमला-9 


ललित प्रकाशन, लेहड़ी सरेल ।74०27, 
बिलासपुर, हिमाचल प्रदेश । 


प्रसतावना 


हिमालय प्रकृति का पालना है। इन्द्रधनुपी सौन्दर्य के भ्रतिरिक्त यहां बहुत 
कुछ ऐसा है जिसका सीधा सम्बन्ध हमारी प्राचीन संस्कृति व इतिहास से रहा है । 
हिमाचल प्रदेश का काफी बड़ा भाग हिमालय पर्वत की दवेत, घवल श्यृंखलागों के 
मध्य स्थित है। वंसे तो प्रायः प्रत्येक हिमाचल वासी प्रात:काल सूर्योदय के समय 
किसी ऊंची सफेद चोटी के दर्शन करता है परन्तु इस पर्वत के भीतरी भागों के 
निवासी तो साक्षात प्रकृति पुत्र हैं। यही नहीं, इन लोगों ने भ्रपनी संस्कृति को. जिस 
तरह-मे सुरक्षित रखा है उसके कारण प्राचीन इतिहास को खोजने में हमें बडी सहायता 
मिल सकती है। इन भागों बे निवासियों की एक संबंसे बड़ी विशेषता यह-है कि उन्होंने 
झ्रपनी संस्कृति का रूप बिकृत नहीं होने दिया। देवी-देवताझ्ों पर शध्ागाघ विश्वास, 
त्यौहार-उत्सवों में निजीपन, खान-पान तथा पहरावे की विशेषता आदि बातें पबंतीय 
संस्कृति के जीव॑न्त उद्धरण हैं । 


इन क्षेत्रों के लोक साहित्य व भाषा पर गत दक्षक में साहित्य प्रकाश में आना 
छुरू हुआ है । इससे पूर्व पाइ्चात्य लेखकों ने विभिन्न पक्षों पर जो विवरण प्रस्तुत 
किए हैं उनका ग्रपना स्थान है भौर तुलनात्मक अध्ययन के लिए ये “काफी सामग्री 
प्रस्तुत करते हैं परन्तु एक कठिनाई जो इन प्रध्ययनों में रही है वह यह है कि इन में 
क्रमबद्धता का ग्रभाव रहा है। सांस्कृतिक परम्पराझों का अध्ययन तुलनात्मक ढंग 
से करने पर.कई आदिकालीन स्रोतों को पता चलता है परन्तु इन सब बातों के .लिए 
धैयं, बुद्धि, श्रध्ययनशीलता तथा श्रम की जितनी श्रावश्यकता रहती है वह भ्रपने श्राप 
में एक बड़ी समस्या है। यही कारण है कि इस प्रकार के गहन अध्ययन: उंगलियों 
पर गिने जा सकते हैं । 

“किन्नर लोक साहित्य” के लेखक डॉ० बंशी राम शर्मा जे इस प्रदेश के किन्नौर 
ज़िला के निवासियों के रहन-सहन तथा- रीति रिवाजों एवम-लोक-भाषा आदि परु 
लोक साहिंत्यिक दृष्टि से कार्य किया है। इसी विषय पर उन्हें पंजाब विश्वविद्यालय 
से पी-एचे० डी० की उपाधि प्राप्त हुई है। पौराणिक किन्नर-जाति के सम्बन्ध में 
उन की स्थापनाएं नई हैं तथा भ्रपने इस प्रयास में उन्होंने श्रसुर, मोन, खेश, किरात 
और मुण्डा झादि प्राचीन जातियों के सम्बन्ध में यथोचित जानकारी दी है। उनकी 
खोज से सहमति भ्रथवा भ्रसहमति प्रकट करना निष्चय ही विवादास्पद हो जाएगा, 
भरत: यह काय॑ इस क्षेत्र में शोध करने -बाले झन्‍्य विद्वानों पर छोड़ा जाना चाहिए । 
यहाँ इतना ही कह देना पर्याप्त होगो कि इस ग्रन्थ से उनका परिश्रम स्पष्ट कलकता 
है। इसमें प्रधिक कहने की गुंजाइश नहीं है। 

लोक गीतों और लोक कथाओं से वह केवल अ्रंश ही दे सके हैं, क्‍योंकि एक ग्रंथ 
में इस सारे लोक साहित्य को इकट्ठा नहीं किया जा सकता था । परन्तु जो वर्गीकरण 
प्रस्तुत किये गये हैं उनके प्राधार पर यह कहा जा सकता है कि उन्होंने निष्कर्ष 
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निकालने के लिये प्रचुर सामग्री का संकलन किया । लोक कथाओं तथा लोक गीतों 
का प्रभिप्राय-प्रध्ययत इस दिशा में नया कार्य है। “लटी सरजझ झौर हिनाडुण्डुब' 
की लोक कथा पर रोचक प्रध्ययन प्रस्तुत किया गया है जो हमारे प्रदेश की प्रन्य 
लोक कथाप्रों का भ्रध्ययन करते की दिशा में भी सहायक सिद्ध हो सकता है.। 


त्यौहार-उत्सवों पर व्यवस्थित विवेचन उस. क्षेत्र के निवासियों के जीवन का 
पूरा विवरण प्रस्तुत करता है । क्योंकि लोक देवता इस क्षेत्र के लोगों के जीवन की 
घुरी हैं भ्रतः उसका वर्गीकरण तथा विवरण सुन्दर ढंग से चित्रित हुआ है । 

दो भ्रन्य महत्वपूर्ण भ्रध्याय “लोक जीवन झौर संस्कृति” तथा “लोक-भाषा' हैं । 
जन्म, विवाह और मृत्यु के संस्कार, खान पान, दण्ड विधान तथा तोशिम भ्रादिं की 
प्रधाएं बहुत भ्राकर्षक ढंग से प्रस्तुत की गई हैं। लोक-भाषा के प्रध्याय में उस क्षेत्र 
की बोलियों के प्रकार उदाहरण सहित दर्शाये गये हैं तथा विद्वान लेखक ने यह 
ब्रयत्न किया है कि प्रचलित शब्दों व वाक्यांशों के झाधार पर प्राचीन इतिहास की 
खोज की जाए। 


ग्रंथ एक महत्वपूर्ण भ्रनुसूचित प्ादिम जातीय क्षेत्र के जन-जीवन व संस्कृति 
पर दुलंभ सामग्री प्रस्तुत करता है, इसके लिये डॉ० बंशी राम शर्मा हादिकः बधाई 
के पात्र हैं। 


घ्िमला, -डां० यशवन्त सिंह परमार, 
29 अप्रैल, 4976 मुख्य मन्‍्त्री, हिमाचल प्रदेश । 


भूमिका 


“किन्नर लोक' का क्षेत्र हिमाचल प्रदेश का किन्नौर जिला है। इसी क्षेत्र के निवासी 
किन्नर कहलाते हैं। इस क्षेत्र के सम्बन्ध में कुछ ज्ञातब्य सामग्री जब तब पत्र- 
पत्निकाझों भौर कुछ पुस्तकों में उपलब्ध है. पर वैज्ञानिक प्रणाली से इस क्षेत्र के 
लोक साहित्य का भ्रष्ययन श्रभी तक नहीं हुआ था | यह निश्चय ही एक बड़ा भ्रभाव 
था | लोक-मानस लोक साहित्य, लोक-जीवन झौर लोक-संस्कृति के सभी पक्षों से 
घनिष्ठ रूपेंण सम्बद्ध रहता है ।+ फलतः लोक साहित्य. के अ्रध्येता को लोक-जीवन और 
लोकःसंस्क्रति का सांगोपांग ज्ञान प्राप्त करना होता है, वह भी स-प्रमाण । इसी भ्रभाव 
क्षी पूति डॉ० बंधी राम दर्मा ने इस शोध-प्रबन्ध के द्वारा की है। यह एक कठिन क्षेत्र 
के लोक साहित्य, लोक जीवन झौर लोक संस्कृति का भ्रष्ययन प्रस्तुत करता है । 


डॉ० बंशी राम शर्मा लग्न से कार्य करने वाले हैं भौर अपनी प्रकृति से ही 
अनुसन्धान प्रिय हैं। तभी इन्होंते "कठिनाई को कठिनाई नहीं माना। इस झोष- 
ग्रन्थ को पढ़ कर कोई भी पाठक यह श्रनुमान कर सकेता है कि इस क्षेत्र के अ्रनुसंघान 
में पदे-पदे कठिनाइयां थी--एक नहीं भ्रनेक । उत्त पर बिजय पाने के लिए असीस 
धैय॑, व्युत्पन्नमति झौर व्यवहार-बुद्धि की अपेक्षा ही नहीं थो वरन्‌ नवीनतम पद्धति से 
झनुसंधान करने की योग्यता भी प्रावश्यक थी । 

डॉ० शर्मा ने मेरे निर्देशन में यह महान कार्य सम्पन्न किया है, इसलिए मैं 
जानता हूं कि उन्होंने सच्चे प्रनुसन्धित्सु की तरह भपने अनुसंधान-क्षेत्र के कोने-कोने में 
जा कर प्रामाणिक सामग्री एकत्र की । हमने बचपन में सुना था कि हिमालय परव॑त में 
गुफाएँ हैं, जिनमें सिद्ध लोग तपस्था कर रहे हैं । डां० दर्मा को 'किप्नरु-क्षेत्र में 
सचमुच एक गुफा मिली थी जिसमें भीतर दूर जाकर प्राइचयंचकित करने वाला मन्दिर 
भ्रौर भगवान बुद्ध की सुन्दर प्रतिमा थी । वहां प्रचुर साहित्य भी था। पर इन का 
क्षेत्र था “किन्नौर-लोक' । यह लोक भी कुछ कम अ्रदुभुत नहीं था । इसे सचमुच “देव 
लोक' कह सकते हैं क्योंकि यहां प्रत्येक व्यक्ति का प्रत्येक कार्य देव की आज्ञों से 
होता हैं । किन्नौर भर में देवताग्रों एवं देवियों के भिन्न शासन-क्षेत्र हैं। इन देवताओं 
के पारस्परिक ईर्ष्या-द्वेष,_ प्रेम भौर रुचि उन के:क्षेत्र के जन-जन को सहनी पड़ती है । 
देव-देवी शासन की प्रक्रिया का भ्रध्ययन भी. अपने आप में रोचक है। डॉ० बंशी राम 
शर्मा पर इन देवताझ्ों की कृपा हो ही गयी, अन्यथा प्रनुसन्धान में ऐसी भड़चनें खड़ी 
हो सकती थीं जिन्हें दूर करने में न जाने क्या करना पड़ता | | 

वस्तुंत: लेखक ने इस ग्रन्थ द्वारा भ्रद्भुत क्षेत्र के समस्त मौखिक साहित्य तथा 
जीवने भौर रहन-सहन से उसका सम्बन्ध ऐसे रोचक किन्तु प्रामाणिक ढंग से दिया है 
कि एक परि-लोक (४४) !.»70) की यात्रा का ग्रानन्द मिलता है, यों देव लोक तो 
यह यथाथ्थंत:ः ही है.। डॉ० छर्मा ने इस में. प्रासंगिक या भूमिका रूप में यहाँ के 
इतिहास, नृतत्त्व, भाषा भौर भूगोल पर भी प्रकाश डाला है। भले ही यह इन के 
प्रनुसन्धान का क्षेत्ञ नहीं था, पर इन बातों पर भी भ्रधिकाधिक प्रामाणिकता के साथ 
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लिखने का प्रयत्न किया है.। यों इन बातों पर, इनकी स्थापनाग्रों पर भले ही प्रश्न 
उठाये जा सकते हों, पर मैं समझता हूं, यह शंका कोई नहीं कर सकेगा कि लेखक ने 
अ्रनधिकार चेष्टा की हैं। उन्होंने लोक साहित्य की प्रभूत सामग्री एकत्रित कर के 
उसका यथा-सम्भव अघुनातन वैज्ञानिक पद्धति से अ्रध्ययन् प्रस्तुत किया है, जो 
प्रत्यन्त श्लाध्य है । हिन्दी में इस दिशा में एक आदिम जाति के लोक साहित्य का यह 
प्रध्ययन प्रादर्श माना जा सकता है। भ्रन्तर्राष्ट्रीय लोक वार्ता के क्षेत्र में जिन प्रविधियों 
का प्रयोग किया जाता है, उन सभी का उपयोग करके लोक साहित्यिक अध्ययन की 
परम्परा के लिए नये प्रयोगों को प्रस्तुत किया गंया है--इससे इस ग्रन्थ के द्वारा लोक 
साहित्य के भ्रनुसन्‍न्धान का प्रयत्न भ्रब॒ तक की उपलब्धियों से एक कदम भागे 
बढ़ा है । 

क्योंकि प्रत्येक विषय पर विद्वान लेखक ते ग्रब तक के हुए भ्रध्ययनों का निचोड़ 
दिया है ओर प्रपेक्षित स्थलों की भली प्रकार विवेचने। करके प्रपने द्वारा प्राप्त सामग्री 
के उदाहरण से आगे का कदम प्रस्तुत किया है--जो स्पष्ट ही प्रामाणिक भी लगता 
है, भौर भ्राज के ज्ञान की स्थिति में सही भी श्राता है । 


ऐसे विवेचनों, पाण्डित्यपूर्ण चर्चाओ्रों और वैज्ञानिक विधि से उपलब्ध सामग्री 
के विश्लेषण झौर वर्गीकरण के साथ" झावश्यकतानुसार तुलन्नात्मक पद्धति का उपयोग 
करते हुए तथा समीचीन निष्कर्षों से युक्त इस ग्रन्थ की विशेषता यह भी है कि 
पह अत्यन्त रोचक है । यह रोचकता एक तो इसलिए है कि पाठक के लिए किन्नौर 
का समस्त वर्णन अझदुभुत लोक के ज॑सा लगता है; फिर उस के इतिहास, नृतत्त्व, रहन 
सहन, लोक साहित्य, मेले-उत्सव, ब्रत-पनुष्ठान, लामा-धर्मं तथा लोक-भाषा भ्रादि का 
समस्त स्वरूप भी पद पद पर भ्राश्चयंकारक लगता है, भौर वंसी ही श्राइचयंप्रद उन 
पर विद्वानों की चर्चाएं लगती हैं, अतेः शोध प्रबन्ध होते हुए भी यह झौपन्यासिक 
रोचकता से युक्त है । 

एक और प्रकार से यह ग्रन्थ महत्त्वपूर्ण है--इस में सर्वप्रथम लोक साहित्य 
की दृष्टि से ऐतिहासिक भौगोलिक सम्प्रदाय की हेलसिकी परिपाटी का यत्र तत्र 
उपयोग किया गया है। इस शोध ग्रन्थ से प्रेरणा लेकर इस परिपाटी का श्र 
ध्रधिक उपयोग करके झ्ागे के लोक साहित्य के ग्रध्येता श्रपती -शोधों को अन्तर्राष्ट्रीय 
भूमि पर श्रधिक प्रामाणिकता से प्रस्तुत कर सकेंगे । 


लेखक निश्चय ही इस कृति के कारण अभिनंदनीय है । इस विशिष्ट शोध प्रबन्ध 
पर और भ्रधिक विस्तार से इसके योगदान को बताने की भ्रावश्यकता थीं; ऊपर जिन 
बातों की झोर संकेत किया गया है उनके महत्व को भी समभना-समभाना 
भावश्यक था, पर ऐसी भूमिका लिखने में जितना समय लगता, उतना लेखक और 
प्रकाशक नहीं दे सकते, उनकी अ्रपनी विवद्यता है, प्रत: मैं भी विवश होकर इन्हीं 
शब्दों से इस छोध-प्रबन्ध की पुनः इलाघा करते हुएं, यह प्राक्कथन समाप्त 
करता हूं । 


जयपुर, -डॉ ० सत्येन्द्र 
बत्न शुक्ल १, २०३३ विक्रमी 


दो शब्द 


हिमाचल प्रदेश का सीमावर्ती ज़िला किन्नौर अनुसूचित झ्रादिम जातीय क्षेत्र है। 
ऊंची गगनचुम्बी पर्वत-चोटिं से रक्षित होने के कोरण यहां के समाज में अब भी 
प्रगंतिहासिक कालीन मान्यताओं के दर्शन होते हैं । लोक-साहित्यिक अध्ययन की 
दृष्टि से इस क्षेत्र की जाति नितान्त अछूती रही हैं। किन्नर-जाति जिसे पौराणिक 
काल में देव-योनियों में स्थान दिया गया था परवर्ती साहित्य में अपना आझ्राकर्षण खो 
बंठी और इस का उल्लेख यक्ष तथा गन्धर्वों के साथ अलौकिक नर-देव वर्ग के रूप में 
ही होने लगा । वर्तमान समय में, जब कि संसार की छोटी से छोटी प्रादिम जातियों पर 
भी साहित्य प्रकाश में आया है, इस जाति का सशक्त एवम्‌ बहुचाचित होने के पदचात्‌ 
भी उपेक्षित रह जाना, मानव इतिहास के अध्यंयंन की दिशा में एक महत्वपूर्ण कड़ी 
का अ्रभाव रहा है । 


लोक साहित्व का भ्रध्ययन हमारे देश के लिए अपेक्षाकृत नई दिशा है । इस क्षेत्र 
में यद्यपि संन्‍्तोषजनक प्रगति हो रही है तथापि दुर्गम क्षेत्रों में निवास करते बाली 
जातिगीं के सम्बन्ध में जो अध्ययन हो रहे हैं, वे पर्याप्त नहीं माने जा सकते । यह 
सच है कि भाषागत और सॉस्कृतिक विविघधताम्रों के कारण इन वर्गों के सम्बन्ध में 
वैज्ञानिक तथा विश्वस्त जानकारी प्राप्त करना अपेक्षाकृत कठिन है परन्तु निविवाद 
रूप से यह कहा जा सकता हैं कि हमारी संस्क्ृतिक धरोहर जिस मूल तथा वास्तविक 
रूप में इन क्षेत्रों में सुरक्षित है, उस. दशा में लिखित साहित्य में भी नहीं है । 


किन्नर जाति को संसार की उन महत्त्वपूर्ण झादिम-जातियों में गिना जो संकता 
है जिनका इतिहास तथा पुराण दोनों प्रकार के साहित्य से सम्बन्ध रहा है । भाषा-विदों 
ने इस क्षेत्र की बोली पर मुण्डा-भाषाप्रों का अभाव बताया है परन्तु सॉँस्क्रतिक 
प्रध्ययन के भ्रन्तर्गत इससे भी अधिक रोचक तथ्य सामने आते हैं। बाणासुर तथा 
हिड़िम्बा (हरमा) की सस्तान श्रसुर देवी-देवताध्रों की पूजा, रल्डडः (स्वर्ग) की 
कल्पना, पितरों के नाम पर पव॑त-झिखरों पर चबूतरे (कोटड) बनाना, बहुपति श्रथा, 
लोक-भांषो में लिग का प्रमाव तंथे तीन वचनों की विद्येमोनता, दक्षिणायन (दक़रेंणी), 
बूढ़ी दीवाली तथा माहड सोंडा जैसे त्योहारों का मनाया जाना, लोक-देवंताग्रों का 
शीत ऋतु में स्वगं जानो तथा 'तोशिम' को प्रथा धादि ऐसो बाते हैं जो प्रनेक 
पौराणिक एवम्‌ इतिहास-सम्बन्धी गुत्यियों को सुलभाने से संफेत-चिन्हों का काम देती 
हैं । प्रस्तुत ग्रन्थ में इन सभो बातों का यथा तथ्य विवेचन भ्रस्वुत किया गया है । 

यह ग्रन्थ पंजाब विश्वविद्यालय की पी-एच० डी० की उपाधि के लिए किए 
शोध-कार्य का परिणाम है । इस क्षेत्र में कार्य करने से पूर्व मैरे मन में इस क्षेत्र की 
संस्कृति तथा लोक साहित्य का अध्ययन कर सकने के सम्बन्ध में प्रनेक संक़ल्प-विकल्प 
थे, क्योंकि मन में ऐसा डर का सा भाव था कि हो सकता है कि इस दुर्गम क्षेत्र में 
जहां जून मास में भी भ्रनेक बार हिमपात हो जाता है, मैं मधिक समय तक न ठहर 
सकूँ तथा प्रत्येक गांव के सम्बन्ध में जानकारी प्राप्त करने में परड़चनें प्राएं, परन्तु 
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जैसे जैसे मैं इस अनुसन्धान में प्रवत्त होता गया, नई नई सूचनाएं मिलती गईं, नए 
सम्पर्क बनते गए तथा झात्मीयता के ऐसे भाव उमड़ते चले गए कि कड़ाके की सर्दी 
तंथा मार्गों की बीहड़ता सामग्री-संकलन के उत्साह को भ्रवरुद्ध नहीं कर सकी | इस 
प्रन्थ में वणित भ्रधिकाँश बातें केवल सुनी-सुनाई ही नहीं हैं, बल्कि मैंने उन्हें स्वयं 
देखा तथा समभा है । 


इस कार्य में जिन महानुभावों का संहयोग मिला है उन में से सब का विवरण 
देना तो सम्भव नहीं है परन्तु शेष सब का मूक आभार-प्रदर्शन करता हुआ मैं, सब श्री 
राम लाल गुप्ता, गंगावर नेगी, धर दास नेगी, भूपेन्द्र सिंह चौहान, कलसंग नरगू नेगी, 
शालिग्राम दार्मा, तारा चन्द नेगी, बाल मुकुन्द भट्ट, दौलत सिंह नेगी, रूपलाले शर्मा, 
देवराज भारद्वाज, ननन्‍द लाल नेगी, मन बहादुर सिंहे मेगी, सोम नाथ नड्ढा, क्ष्ण सिंह 
ठाकुर, ईए्वर दास मेहता, नरेन्द्र पाल मोदगिल, भागवत दास नेगी, परस राम चन्देल, 
हैकम चन्द भरमौरिया, उत्तम लाल नेगी, गँण्डा राम नेगी, प्रकाश चन्द नेगी, भुवन 
सिंह नेगी, प्रपने भ्रग्मज सुखराम छर्मा तथा प्रन्य अनेक लामाओं एवम्‌ स्थानीय व्यक्तियों 
के भ्रतिरिक्त श्रीमती ज्ञालिमपुरी, जयवन्तो देवी, सुभाग देवी, श्रीमती धमंदास नेगी, 
शानभक्ति एवं झनेक नानियों (वुद्धाओं) का अत्यन्त भ्रांभारी हूं. जिन्होंने इस कार्य को 
प्षफल बनाने में मेरा भरसक साथ दिया है । 


हिमाचल प्रदेश के विद्वान समाज शास्त्री तथा लोक-प्रिय राज-नेता मुख्य मन्त्री 
हॉ० यशवन्त सिंह परमार, जिन्हें पर्वतीय संस्कृति के पोषण तेथा संरक्षण में विशेष 
रुचि है, ने कृपा पूर्वक इस ग्रन्थ की प्रस्तावना लिख कर लेखक को प्रोत्साहित किया 
है। इसके लिए मात्र कृतज्ञता-ज्ञापन प्रपर्याप्त प्रतीत हो रहा है । 


गुरुवर डॉ० सत्येन्द्र जी ने इस दुरह विषय को पी-ऐच ० डी० उपाधि के लिए 
निर्देशित किया, शोध के लिए निरन्तर नई दृष्टि दी.तथा इस ग्रन्थ की भूमिका 
लिख कर कृतार्थ किया, इस सब के लिए आ्राभार-प्रदर्शन के शब्दों का प्रभाव खल रहा 
है। उनके लोकवार्ता सम्बन्धी गहन भ्रध्ययन, सूम-बूक झौर पैनी दृष्टि के कारण ही 
इस ग्रन्थ को साकार होने का प्रवसर मिल सका है । 


माननीय श्री लाल ऋत्दे प्रार्थी, कृषि, भाषा एवं संस्क्ृति मन्‍्त्री, हिमांचल प्रदेश 
सरकार के प्रोत्साहन, भ्रनुज सीता राम शर्मा की तत्परता के अतिरिक्त सवंश्री सुरेन्द्र 
नाथ वर्मा, ऐच० सी पराशर, मौलू राम ठाकुर, कं० शक्ति सिह चन्देल, प्रमर नाथ 
छर्मा, कैलाश चन्द्र भारद्वाज, बृक एम्पोरियेम शिमला, किरण बुक डिपो, मेरिया ब्रदर्ं, 
श्री प्रमुत लाल गुप्ता प्रबन्धक जार्ज प्रिंटिंग वर्कंस, सुरेन्द्र शर्मा चित्रकार तथा भ्रन्य शुभ 
बचिन्‍्तकों के मृूल्यवान सुभावों एबम्‌ सहयोग के कारण इस ग्रन्थ को आकार प्राप्त हो 
सका है, इसके लिए श्राभारन्वर्णन मात्र झौपचारिक्रता होगी । 


दिल्‍ली विश्वविद्यालय, पंजाब विष्वेविद्यालय, राजस्थान बि० वि०, सैण्टुल 
स्टेट लाइब्रेरी सोलन, जिला पुस्तकालय बिलासपुर तथा सैक्रेटेरियेट लाइब्रेरी शिमला 
के पुस्तकालयाधिकारियों का सुविधा प्रदान करने हेतु ग्राभार प्रकट किये बिना भी मैं 
अपने कर्रब्य को परा नहीं मान सकता। 


जिन महानुभावों ने प्रस्तुत ग्रन्थ के लिए किसी भी प्रकार का सहयोग दिया है भौर 
जिन के नामादि स्थानाभाव के कारण यहां नहीं झा सके हैं उनके प्रति भी क्ृतज्ञता- 
शापन मेरे कत्तंव्य की परिधि में आता है, पभ्रत: मैं उत सब का हृदय से श्रामारी हूं । 


पुस्तक का प्रकाशन शीघ्मता से हुआ है भत: इसमें प्रकाशन तथा प्रूफ भोदि की 
जो भी कमियां रह गई हैं उन के लिए विद्वान पाठकों से क्षमा मांग लेना शिष्टता से 
प्रधिक कर्त्तव्य है । 

भ्रन्त में मैं पंजाब विश्वविद्यालय का इस प्रबन्ध को प्रकाशित करने की अनुमति 
प्रदान करने के लिए हादिक प्राभार व्यक्त करता हूं। 


हिमला : >बंशो राम शर्मा 
। मई, 976 


विषय-संकेतिका 


किन्नर तथा किल्‍नोर 


स्थिति 
मुख्य धन्धे, वर्ग, रहन सहन, प्राकृतिक सौन्दर्य, गाँवों की स्थिति । 

किप्नौर क्‍यों ? 
किन्नौर के भ्रन्य नाम, कुनू, मोन, किन्नर-देण, विद्वानों के मत, 
कनावर के भाग, कनौरिडर । 

किन्नर 
हिमालय, देव तथा. असुर, ऋणग्वेद, डी० सी० सरकार का मत, 
कन्हैया लाल मणिक लाल मुन्शी को मत, किन्नर-प्रवव्मुख, 
महाभारत, उपनिषद्‌ , राक्षस तथां यक्ष, भअसुर तथा असीरिया, 
दास तथा दस्यु, विए्व कोष, कुबेर, जातकों में किन्नर, मेघदूत, 
हरिणनतंक, पुराणों का मत, कद्यप, बाणासुर तथा हिड़िम्बा । 

खा 
कनैत, कुलिन्द, खशों का भादि देश, खबे रोड-खड्‌, हिरण्यकद्यपु, 
किरात, मुण्डा वंश, खनंत, खून्द, कंस के वंशज, दस्यु, द्रविड 
आषाओं में “ती' शब्द, मोन, मोने । 

सोन 
ए० ऐच० फ़ेंके, एच० ए० रोज़ का मत, हिरमा क बाणासुर, 
चन्थड्‌, बोन, कुलिन्द्रिन, कुलिन्द, कौलिन्द, मोन-मुण्डा, कु, 
द्रविड़ भाषाएं, सिन्धु-संस्कृति, शू, दास-दस्यु, शिवरात्रि, कि्नर- 
किरात, बलराज, भसुर, राजा बलि का त्योहार । 

थर्म 
कोली, भौरेस, हरिजन, चंणालड्‌, लुहार । 

लिध्कर्ण 
आाये जाति से सम्बन्ध, कैस्टोर, शेखार की प्रथा, शरतचन्द्र वकलादर 
का मत, कुनावर से किन्नर, “किम शब्द, किम्पुरुष, भ्रमर कोश, 
बाल्मीकीय रामायण, भ्रसुर झाय॑ । -32 


प्रस्तुत भ्रध्ययन श्रौर सर्वेक्षण 
लोक-साहित्य, क्षेत्र विस्तार, एशियाटिक सोसाइटी झ्राफ्‌ू बंगाल, 
पीक्स ऐण्ड लामाज. नोट्स झ्ान्‌ दि ऐथनोग्राफी झ्राफ्‌ बुशहर स्टेट, 
एबोड प्राफ्‌ स्‍नो, ए० ऐच ० फैके, जेरार्ड, कब्रिधम, किन्नर देश । 
अध्ययन की झ्ावश्यकता 


झादिम जाति, रीति-रिबाज, पौराणिक, मुण्डा, प्रारग्गंतिहासिक 
जाति । 

सम्भावनायें 
इकाइयां, घोड़ी, लोक-देवता, लोकगीत । 

वर्गीकरण 
लोक-गीत, लोक-कथाएं, त्यौहार तथा उत्सव, लोक-देवता, लोक 
जीवन तथा संस्कृति, कहावतें-लोकोंक्तियां, लोक भाषा | 


कठिनाइयां 
स्थिति, स्थानीय बोली, कोचा, मानसिक तैयारी । 
विशेषतायें 
मौखिक साहित्य, भात्मा, लोक-देव -प्रंधान, संस्कृति की परतें, 
विचित्र प्रथाएं, देव-परम्पराएं, मुण्डावर्ग । 33-44 
भझ्रध्याय : 3 
किन्नर लोक गीत 
परिभाषा, प्राकृतिक फुलवाडी, विशेषतायें । 
वर्गीकरण 


डॉ० सत्येन्द्र, डॉँ० राम नरेश -त्विपाठी, सूयंकरण पारीके, डॉ० 
कृष्णदेव उपाध्याय, किन्नर लोक गीतों के वर्गीकरण, घमंगाथा 
सम्बन्धी, बौद्ध धमं, त्योहार, संस्कार, सामाजिक विएवास, ऐतिहा- 
सिक, स्वांग, विरह, -जाति-सम्बन्धी, प्राकृतिक-सौन्दयं, महापुरुष, 
जीव्न-दर्शन, , कलह, लोक-नाट्य, हास्थरस, हत्यायें, कोची, 
नोटियां, प्रेम गीत । 

अभिपष्राय 
पुराने प्रभिप्राय, नए अभिप्राय, 

विशेषतायें 
टेक, उपमाएं, रचना, रूपान्तर, वंश वर्णन । 

डफ्संहार 

किन्नर-कण्ठ, शाब्द-रचना, गीतों की आयु, छन्द, गीतों के प्रणेता । 45-93 


श्ज | | 


किन्नर लोक कथा साहित्य 
परिभाषायें, इतिहास, निष्कर्ष । 
वर्गीकरण 


घम्मं कथायें, पौराणिक, पशु-पक्षी, राक्षस, नीति, निर्णयात्मक, 
कारण निरूपक । 


अभिष्राय 
संकलित, नए, विद्देष । 

लटी सरजडू तथा हिनाडुण्डुब की कथा 
कथा-संक्षेप, रूपान्तर, ऐंतिहासिक-मौगोलिक पद्धति से भ्रष्ययन, 
तीलियों का विश्लेषण । 


कथा-सानक रुप 
लटी सरजह्‌ तथा हिनाड॒ण्डब, रूपान्तर, भेद, छोस्तेन, अन्य लोक 
कथायें ; निष्कर्ष । 94-]35 
अ्रध्याय : 5. 
कहावतें तथा लोकोक्तियां 
परिभाषायें, वर्गकरण, सामाजिक नियमों पर झ्राधारित, लेन-देन, 


प्रवृत्ति सूचक, शकुन-अ्रपशुकन, ज्ञान, परिस्थिति सूचक, स्नेह- 
सम्बन्ध सूचक, हास्यरस सम्बन्धी । 


वर्गीकरण, वस्तु सम्बन्धी, जीव, फ़ल, घर प्रकृति सम्बन्धी, 
शास्त्रड, स्थानों चीठी, निष्कर्ष । 36-55 
भ्रध्याय : 6 
त्यौहार-उत्सव 
बर्गोकरण 
हिन्दु अर्म सम्बन्धी, प्रागंतिहासिक, स्थान तथा समय के 
आधार पर । 
त्योहार तथा उनके मनाने के ढंग 
_चंत्रोल, बीशू, ऐराटड, फूलोरिड्‌, ज्येष्टड, दकरेणी, पी टग पूजा, 
रमदैसं, ऊख्याडू, फुल्याच त्यौहार की विशेषतायें, छोटा 
फुल्याच, शुकमझू, ऊ झों; रहकोरड चिम, दीवाल, छोटा दीवाल, 
जाग्रो, साज़ो, जातरह, शुक्तोक, फाग्रुली, लामोचू, शूपितकु 
हरा, रागुल, 'लोसर, शिरकिन, खोक्‍चा, दोदे, माहड सोछा, 
शिवरात्रि, रमनस, निष्कर्ष । 56-23 


लोक देवता 
प्रकार, भ्र्टारह मुखडू, कारदार, बढारन, मोहतमिम, प्रोक्‍्च्‌, 
कायथ, शूमाथस, शूचारस, पूजारस । 
लोक-देवताश्रों के प्रकार 
विभिन्न वर्गीकरण, मोनशिरस, बाणासुर तथा हिरमा, ऊषा-अ्रनिरुद्ध, 
चण्डिका, हिड़िम्बा, बाणासुर का पौराणिक वर्णन, बौद्ध धर्म के 
देवी-देवता, नाग-देवता, सापनी नाग की कहानी , ब्रुभ्ा-नाग, छित्कुल 
माथी, कासूराजस, हिरेमा देवी, गन्धपंस, नागिन, युल्सा, डबला 
पाण्डव, बद्रीनाथ, लांगुरा वीर, शिक्षेरिंड, चण्डिका, भ्रोरमिग, 
पुरग्युल शू, रकशू, देवता के कार्य । 24-259 
ध्रष्याय : 8 
लामा-धर्म 
दुहूग्युर, माणी फाणी, <> मणि पद्‌मे हूं, परिचय, बोन, लामा; 
ण्ोमो, भ्रवतारी लामा, पदूम सम्भव, कडग्युर-तड्ग्युर । 
झालाएं 
ग्येलुक्पा, डुक्‍्पा, निड्मा, करग्युत्पा, लामाओझ्रों के स्तर । 
पुजा-सामप्री 
काइलिड्‌, दुष्टग्युर, पल्‍्देन, छोक्‍्तेन । 
अ्सिद्ध-लामा 
काचेन, लारम्बा, हिन्दु देवी-देवताओं के तिब्बती भाषा में नाम । 260-277 
भ्रन्याय : 9 


लोक-जीवन शोर संस्कृति 


संस्कार, जन्म के संस्कार, पुत्रोत्पत्ति पर भोज, शू कुद, सझछ। 
विवाह-अथाएँ 
विवाह संस्कार, श्रम-विभाजन, बहुपति बिवाह-प्रथा, कारण, 
सम्मावनाएं , सम्पति का बंटबारा । 
अकार 
जनेकड झयवा जनेटडहू, न्‍्योटड मौरह, दम चल-वशिक्ष, दारोश 
डबडब, इज़ित, न्‍्यमशा डापड, न्‍्यमशा लेमो, टश्शिश, थोरदेश, 
श्याझ्रों, डोगला गोनपा, बवीयोपोनों, बस्त्राभूषण, शिड्‌ ठग टय 
(तलाक), निष्कर्ष । 


4 


मुस्यु सम्बन्धी संस्कार पृष्ठ 
वर्गीकरण. दुस शेखर, दुम रातिड, छण्टयामों, फोभा, रल्डक, 
खाए, छोस, खान्मा, भ्रग्नि देवता की स्तुति । 
स्त्री का स्थान 
गोयने, गोरतेस, कार्य, बान्ठो, छेच मी । 
खान-पान 
अनाज, दाल, दू, फण्टिड, सुतराले, सुनपोले, स्कन । 
दण्ड-विधान 
छेत्पा, तिचिंग मिचिग, इज्जत, दी दारेड शिश्षे 
तोशिम 
भ्रवकाश, घोटुल, ख डब, तोशिम-किम, निष्कर्ष । 278-329 
भ्रध्याय : व0 
लोक-नादय 
लोकनृत्य तथा लोकनाट्य का सस्बन्ध, होरिड्िफो,उत्सव-लोक-नाट्य । 
लोकनाट्य 
वर्गीकरण, मुखौटे, साधारण, उत्सव, कायहइ, थरकायडू, नागसे 
कायड्‌, छेरकी कायड्‌, शुना कायड, वाकायडः, गोम्फोता, शोन, 
ज़बरो, खारं, सोमा हेलडः, ग़र, कांटक्पा, ज़बरो । 
पूह क्षेत्र के लोक-नुत्य 
शबंशुन, ग्यहलू, ग्यक्धुन, जबरोह, कर लू, छड्‌ लू, निष्कर्ष । 330-335 
अध्याय : ]] 


लोक-माषा 
टाकरी, रावीं की पुस्तक, रेखहू, पत्था-छरार, भाषा-बोली में 
अन्तर । 
धर्गोकरण 


कन्नौरयानुस्कद, छित्कुली, हरिजनों की बोली, भौरसों की बोली, 

न्‍्यमस्कद, सुझुनमी, थेबर स्कद, जड़ रामी, नमगियास्कद । 
प्रनुवाद 

विभिन्न बोलियों में अनुवाद, शब्दों के विभिन्न बोलियों में रूप । 
मुण्डा भाषाओों के साथ तुलनात्मक ध्रध्ययन 

विशेषताएं, हिमालय क्षेत्र की बोलियां, सम्धाली, विवेचन, लिग- 

भेद, उदाहरण, “स्था--'से ', “ली'--ले', गिनती, बोलियां, बचन, 

प्रियसंन की सारणि, किला तथा -निश्चि छब्द, मिलकंग, किम, 

यूनेगू, तुलनात्मक प्रध्ययन, पहाड़ी भाषा तथा मुण्डा बंग। 


ल्‍ा 


५ 


प्ल्ट विशेषताएं 

“स का लोप, बारों-महीनों के नाम, झादर सूचक शब्द, “ह' वाले 

शब्द, “च्‌' प्रत्यय, प्रन्य प्रत्यय, 'स्‌' प्रत्यय, “ती' शब्द, शब्द-सूची, 

आयं-भाषाओों के प्रभाव-सूचक दब्द, तत्त्व, संस्कृत का प्रभाव, 

शब्दों की बनावट, वचन, बहुबवचन के नियम, “झा, ए', “स से 

या, “ना, कनावर की बोली--पग्रियसंन, “मी” के विभक्तियों में 

रूप, दो--वह के विभक्तियों में रूप, संस्क्ृत का प्रभाव, 'जलना' 

क्रिया के रूप, दूरेस, सोमसी, समुद्र ढू, निष्कर्ष । 336-369 
परिक्षिष्द : । 

लोक गीत 


मेशुरों का गीत, महेश्वरों का गीत; सड्गीथडः, वर्षा लाने को गीत, 
“शू साम्यमू' का गीत, शोक गीत, जाडइमोपति का गीत, गोरखा 


बोइरिस का गीत, दीवालू गीथडू । 370-390 
परिक्षिष्ट : 2 
लोक-कथाएं 
कुईच्‌गी मीच्‌ कोथा, बान्धों रस्सी-मारों लाठी, 
हृदू राजा प्‌ रानिगों कोया । 39-39 7 
सन्दर्भ प्रन्‍्थ : 398-403 
अनुक्रमणिका : 404-4] 4 


चित्र सूची 


मुल्त पृष्ठ--लोक-देवता का नृत्य । 
अन्य चित्र 
शकरि--प्रितरों के सम्मान में पर्वत-शिखरों पर चबूतरे | 
मृतकों की याद में पबंत-छिखरों पर भण्डे । 
शीत ऋतु में लोक-देवता की स्वर्ग को विदाई । 
ग्रोक्च्‌ का देव-शाक्ति प्रदर्शन । 
“बल' त्यौहार में शस्त्र-नृत्य । 
लामाओं द्वारा घम्मं-ग्रन्थ वाचन । 
माणी फाणी । 
भित्ति-चित्र में महात्मा बुद्ध । 


हुवे. जाओ रत शएट के. हुआ कुकी इन 


| क्‍ किन्नर तथा किन्नोर 


स्थिति 

किन्नौर हिमाचल प्रदेदा का सीमावर्ती जिला हैं। प्रथम मई, |960 ई७ से 
पूर्व यह महासू जिले का एक भाग तथा उससे पूर्व रामपुर बुशहर रियासत की एक 
तहसील थी परन्तु इस क्षेत्र की संस्कृति पर बुशहर का सीधा प्रभाव बहुत कम 
दिखाई देता है। इस के पूर्व में तिब्बत, दक्षिण में उत्तर प्रदेश का उत्तरकाशी 
क्षेत्र और शिमला ज़िला की रोहूड़, तहसील, दक्षिण-पश्चिम में शिमला 
जिला, प्रश्िवमोत्तर में कुल्लू "तथा लाहुल स्पीति के क्षेत्र स्थित हैं।' इस 
ज़िले का क्षेत्रफल 6,553 वर्ग किलोमीटर तथा 96] की जनगणना के पअनुमार 
जनसंख्या 40,980 वी । सन्‌ ।97। की जतगणना के अनुसार इस क्षेत्र की जनसंख्या 
49,835 हो गई है! । हिमालय पर्वत के गर्म में बसे इस क्षेत्र के प्राय: सभी गांव समुद्र 
तल से 500 मीटर से ले कर 3500 मीटर के बीच बसे हैं। पर्वतों को चोटियां 
580 मीटर से 6770 मीटर तक ऊंची चली गई हैं झौर प्रधिकांदा समय में हिमाच्छा- 
दित रहती हैं । प्रधिकांश गांव सतलुज, स्पीति तथा वास्पा नदियों के दोनों किनारों 
पर बसे हैं तथा पर्वंत-श्रृंखलाधों के मध्य स्थित होने के कारण शिखरों तथा पवेत-मूल 
बीच पड़ते हैं। गांव के अतिरिक्त किन्नरों की कृषि योग्य भूमि दो स्थानों पर होती 
है -एक तो “रंह' या कण्ढे (पर्वत) के पास चोंटी से नीचे तथा दूसरे नदी के किनारों 
अथवा गांव से काफी नीचे । गांव के ऊपर की भूमि को “कण्ढा तथा नीचे की भूमि 
को 'न्‍्योल' कहा जाता है । कण्ढे की भूमि की देख भाल करने के लिए किन्नर लोग 
पर्वत शिखरों के पास छोटे छोटे मकान-दोधरियां (शषक्नड्‌) बनाते हैं तथा उस भूमि में 
कार्य करने के दिनों में वहीं रहते हैं। उपरि किन्नौर में गांवों के समीप भी वनस्पति का 
प्रभाव है गौर सारे पर्वत नग्न तथा बनस्पति-विहीन होने के कारण भ्रयानक तथा 
उदास प्रतीत होते हैं । इन क्षेत्रों में लोग जलाने के लिए छोटी छोटी कॉटेदार भाड़ियों 
को काम में लाते हैं। हहूरइः में तो वही परिवार भ्रधिक धनवान तथा प्रभावशाली 
माना जाता है जिस के घर की छत पर जलाने की लकडी अ्रधिक मात्रा में तथा अच्छे 
प्रकार की हो | यही कारण है कि लोग जलाने की भ्रच्छी लकड़ी को घरों की छतों पर 
वर्षों तक रख छोड़ते हैं। 

इस क्षेत्र के मनुष्यों का मुख्य धन्धा खेती बाड़ीं तथा भेड़-बकरी पालन है । बहुपति 
प्रथा होने के कारण परिवार के सारे व्यक्ति घर के काय॑ में बहुत रुचि लेते हैं प्लौर 
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पारिवारिक विच्छु खलता की घटनायें भ्रपेक्षाकृत कम देखने में श्राती हैं। भेड़ बकरियाँ 
चरागाहों में ले जाना झावश्यक कार्य होता है भ्रतः घर में सारे परिवार के सदस्यों 
को इकट्ठा रहने के ग्रवसर बहुत कम मिलते हैं क्‍योंकि चरवाहों (फ़ुप्मालों-पुहालों) 
को गेमियों में कण्ढे की चरागाहों तथा सर्दियों में किल्लौर के बाहर के स्थानों प्र 
भेड़ बकरियों को ले जोना पड़ता है। 


किन्नर-क्षेत्र में श्राह्मण-धर्म का प्रवेश नहीं हो पाया है। सवर्ण लोग "नेगी 
अथवा “सखत्रोशिया' (खश्) कहे जाते हैं तथा दूसरी श्रेणी में हरिजन भ्रथवा चामडः, डाकेस 
तथा रस भआ्ादि हैं जो सामाजिक स्तर की दृष्टि से अपेक्षाकृत झ्लग वर्ग के समझे 
जाते हैं। इस क्षेत्र को प्रकृति ने देश के शेष भागों से श्रलग-थलग बनाया है और एक 
'स्थान “वाइतू' को छोड़ कर सारे क्षेत्र के लिये सुगम मार्ग सम्भव नहीं है। भझ्ब 
सड़कों के बन जाने से किन्नरक्षेत्न में प्रवेश करना दुगंम तथा भ्रसम्भव नहीं रहा है 
परन्तु प्राचीन समय में जब मार्ग कठिन रहे होंगे तो इन पर्वत-चोंटियों को पार किये 
बिना इस स्थान से बाहर जाना शक्य नेहीं होता होगा । यही कारण है कि इस क्षेत्र 
में अति प्राचीन मान्यताश्रों के दर्शन होते हैं । 


ही 


यहां के लोगों का रहन सहन भी शेष क्षेत्रों के लोगों के सामाजिक जीवन से प्रर्याप्त 
भिन्न है। स्त्री-पुरुष सारासाल भर गर्म कपड़े पहनते हैं तथा घरों की बनावट इस प्रकार 
की है कि उन में हवा के प्रवेश के लिये बहुत कम साधन रहते हैं। लोग स्राधारण तथा भोले 
भाले होते हैं। ये बहुत मिलनसार तथा भ्रतिथि-सेबक मी हैं। घरोंकी छतों पर मिट्टी डाल 
कर कूटी जाती हैं तथा उस के नीचे भोज-पत्र के पत्ते लगाये जाते हैं। क्योंकि छतों पर 
लकड़ी के फर्श बनाये जाते हैं अतः रात के विश्लाम के लिये घर का कोई भी कमरा चुना 
जा सकता है| युवकवरग्गं प्रन्य क्षेत्रों की प्रथाओं की दिल्ला में जागरूक है श्लौर जनंसाधारण 
के रहेन सहन के ढंगों में भी द्रुत गति से परिबतंन दृष्टिगोचर होने लगा है । 

यह क्षेत्र वनस्पति की दुष्टि से बहुत घनवान तथा सुन्दर है। यहाँ देवदार, 
कायल तथा भोजपक्न श्रादि के सुन्दर तथा सदाबहार वृक्ष मिलते हैं तथा पहाड़ों की 
ऊंची चोटियों पर बर्फ बहुत मोहक प्रतीत होती है । इस क्षेत्र का पूह डिबीज़ञन वनस्पति- 
बिहीन होने के कारण यात्रियों तथा दर्शकों के लिये विचित्र भ्रनुभव प्रस्तुत करता है । 
यहाँ मीलों ऊंचे पंत उस भेड़ की भाँति प्रतीत होते हैं जिस के शरीर से ऊन छीन 
ली गई हो । इन पर्वतों से मिट्टी के छोटे छोटे कण नीचे की ओर खिसकते रहते हैं 
तथा इस प्रकार नदियों में मिटटी घुल कर मंदानी भागों की भोर प्रति-क्षण बहती 
चली जा रही है । भूस्खलन इस क्षेत्र की संब से बड़ी समस्या है। पृह-हड्रड्‌ क्षेत्र में 
पक्की चट्टानें कम हैं तथा पर्वतों से मिटटी के कण फिसल कर गांवों को भ्रापस में 
मिलाने वाले मार्गों को दुरुह बना देते हैं । 

सतलुज नदी इस क्षेत्र को दो भागों में विभाजित करती है। स्पीति नदी हडः 
रह क्षेत्र के बीच बह कर खाबों के स्थान पर सतलुज से मिलती है । इस क्षेत्र में एक 
भ्रन्य बड़ी नदी वास्पा है जो साँगला घाटी के बीच से बहती हुई कड़छम” के स्थान पर 


॥५” इस का शुद्ध किन्नौरी नाम करछम (कर--मेमना, छम--पुल) श्र्थात्‌ 'मेमनों 
का पुल' है। कहा जाता है कि इस स्थान पर किसी प्राचीन समय में बहुत छोटा 
सो पुल था जिस से केबल मेमनों को ही तदी से पार किया जा सकता था। 


किन्नर तथा किश्नौर [ 3 


संतलुज नदी में मिलती है। सतलुज को किन्नर लोग बहुत पवित्र नदी मानते हैं भौर 
उसे “गंगा” कह कर याद करते हैं। किन्नर बोली में नदी के लिए 'समुद्रहू' क्षब्द का 
भी प्रयोग किया जाता है| कहा जाता है कि द्रविड़ भाषाओं में “गंगा' शब्द पानी के 
लिए भी प्रयुक्त किया जाता रहा है। यदि ऐसा हो तो प्रा्ग तिहासिक काल से सतलुज 
को गंगा कहना भ्राएचयंजनक नहीं है । इस क्षेत्र में नदियों का बहाव इतना द्वुतंगामी है 
कि पानी की उत्ताल तरंगें टकराते रहने के कारण बड़ी बड़ी चट्टानों में छेद हो जाते 
हैं। आमने सामने के दो पर्वतों के आंचलों में बसे गांवों में वाद्य यन्त्रों की ध्वनि तो 
सुनाई देती है परन्तु दूसरे गांव में पहुंचने के लिये कई घण्टे समय लग जाता है क्‍योंकि 
एक गांव से नदी तट पर उतरना पड़ता है तथा दूसरे में पहुंचने के लिए तीन-चार 
मील की सीधी चढ़ाई चढ़ना पश्रावध्यक सा होता है। 


यहे उल्लेखनीय है कि इस क्षेत्र में वर्षा बहुत कम होती है । इस का कारण यह 
है कि पवनें इन श्रृंखलाओों तक पहुंचते पहुंचते शुष्क हो जाती हैं । वर्षा के श्रभाव तथा 
भयंकर सर्दी के कारण किन्नौर के उपरि-क्षेत्रों में वषं में एक ही फसल. होती है| इस 
प्रक।र हम देखते हैं कि किन्नौर एक विचित्र धरती है जहां जीवन की अनेक कठिनाइयां 
हैं | यह क्षेत्र उत्तरी झक्षांश में 3।? 05" 50” तथा 320 05” |5” के बीच तथा पूर्वी 
देशान्तर 77" 45” तथा 79९ 00 35” के मध्य बसा है। यह अनुसूचित प्रादिम 
जातीय क्षेत्र है । 

'किन्लौर' क्‍यों ? 

किन्नौर के दूसरें नाम कनौर, कनावरं, कूनावर, कुनावुर, कुनावर तथा 
कनौरिइ भी हैं। प्राय: सभी प्रंग्रेज़ यात्रियों ने इस क्षेत्र को 'कुनावर' के नाम से 
पुकारा है । स्थानीय बोली में इसे “'कनौरिडः' कहा जाता है। किन्नर लोग स्वयं को भी 
“कनौ रिड्‌! कहते हैं ्रतः यह शब्द “स्थान विशेष” तथा निवासियों के लिए प्रयुक्त.किया 
जाता है। तिब्बत वाले इसे खनू' कहते है। 'खुनू या कुन्‌' का भ्रर्थ पवंत होता है । यह 
द्रविड़ भाषा का दाब्द है। इस क्षेत्र में 'कुन्‌' एक गांव का नाम भी है जो तिब्बत की सीमा 
पर पर्याप्त ऊंचाई पर बसा है । कुन्‌' से भ्राधुनिक “कनावर' की व्युत्पत्ति मानी जाए तो 
झ्राइ्चर्य न होगा । बैसे तो यह क्षेत्र हिमालय के मध्य में होने के कारण भ्रत्यन्त दुर्गम 
स्थल है परन्तु तिब्बत जैसे ऊंचे स्थान के लोग यदि इसे “पबंतीय क्षेत्र' कहें तो इसका 
सम्बन्ध उनकी भाषा से भ्रथवा किश्नौर के प्राचीन इतिहास से मानना चाहिए। राहुल 
सांकृत्यायन ने इस क्षे्ञ को 'किश्नर देश' कहा है भ्ौर इसी नाम से एक प्रसिद्ध पुस्तक 
भी लिखी है । बुशहर रियासत के पत्रों में इस क्षेत्र का नाम “कनावर' तथा यहाँ के लोगों 
का नाम 'कनावरा' ही मिलता है परन्तु वतंमान हिमाचल सरकार ने इस ज़िला का 
नाम “किन्नौर! रखा है जो निएचय ही “किन्नर! शब्द के अधिक समीप बैठता है । ग्राहम 
बैली ने लिखा है, 'जहां तक मैं जानता हूं “कनावर' नाम यूरोपियनों के कारण है। 
मैंने कभी किसी स्थानीय व्यक्ति को इस तरह उच्चारण करते नहीं सुना है! । 
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कनावर को 'क्रपा' भी कहा जाता है! । लेह में इसे 'माऊन' कहा जाता है । 
माऊन प्रथवा मोन बुशहर के नामों में से एक है? | कामरू गांव का प्राचीन नाम “मोने' 
इस बात की ओर संकेत करता है कि 'मोन' जाति का इस क्षेत्र के साथ निदिचत 
रूप से सम्बन्ध रहा है तथा महेशुर देवताओं को “मोनेंशिरस' कहना भी- इस तथ्य 
की पुष्टि करता है। मोने (कामरू) किसी प्रोचीन राज्य की राजधानी रहा है 
श्रौर रामपुर बृुशहर के सभी राजाओं का भ्रभिषेक पीढ़ियों तक यहां के दुर्ग में किए 
जाने की प्रथा रही है । “'कुनावर' 70 मीले लम्बा श्ौर उत्तर में 40 मील तथा दक्षिण 
में 20 मील चौड़ा है । 


जैसा कि पहले कहा गया है, महापण्डित राहुल सांकृत्यायन के मत-में यह 
“किन्नर-देश' है । उनके अनुसार, “किन्नर के लिए किम्पुरुष शब्द भी संस्कृत में प्रयुक्त 
होता है, भत: इसी का नाम किम्पुरुष देश या किपुरुष वर्ष भी है। किन्नर या किपुरुष 
देवताश्ों की एक योनि मानी जाती थी किन्तु इससे हमें इतिहास के जानने में कोई 
सहायता नहीं मिलती । यदि किन्नर का छब्दार्थ बुरा श्रादमी' ले लें, तो भपने क्ात्रु 
के लिए ऐसे शब्दों का प्रयोग गाज भी हुश्ना करता है। किन्‍्हीं ने भ्रपने शत्रुओं को 
यह नाम दिया होगा, यह तो ज़रूर मालूम होता है, और ऐसा नाम प्रार्यों की भाषा 
में होने से यह अपराध झायों का ही हो सकता है, तो क्‍या किन्नर भार्यों से भिन्न थे ? 
हाँ, भिन्न ज़रूर मालूम होते हैं । किन्नर देशियों को श्राजजल भ्रासपास वाले कनौरा 
कहते हैं । पहले कवौर या किन्नर का क्षेत्र बहुत विस्तृत था । काए्मीर से पूर्व नेपाल 
तक प्राय: सारा पश्चिमी हिमालय तो निष्चित ही किन्नर जाति का निवास था। 
चन्द्रभागा (चनाव) नदी के तट पर झ्राज भी कन्नौरी-भाषा बोली जाती है। 
सुतपिट्टक के “विमान वत्थु' (ईसापूव॑ं द्वितीय-तृतीय सदी) में लिखा है--“चल्द्र भागा 
नदी तीरे पग्रहोसि किन्नर तदा' जिस से स्पष्ट है कि पर्वतीय भाग के चनाव के तट पर 
उस समय भी किप्नर रहा करते थे । इसी तरह उत्तर काशी (टेहरी) के पास के धरासू 
झादि 'सू' शब्दान्त गाँव बतलाते हैं कि वहां किन्नरी भाषा बोली जाती थी, किन्नरी 
भाषा में “शू' या “सू' शब्द देवता के लिए भाता है* । 

वे भ्रागे लिखते हैं-भस्तु, जेसे भी हो भ्राधुनिक “कनौर' शाब्द किन्नर का ही 
अश्रपभ्रंश है, भौर किसी समय- किपुरुषवर्ष प्रायः सारें ही हिमालय का नाम रहा 
होगा, यद्यपि श्राज वह संकुचित हो बुशहर-रियासत (भ्रब महासू जिला) की एक 
तहसील चीनी तथा कुछ नीचे उतर कर उस से लगे हुए 20, 25 गाँवों के लिए 
ब्यवह्गवत होता है? -] 

फ्रेज़र के अनुसार कुनावर बुणहर का वह भाग है जो समस्त उत्तरी, उत्तर- 
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पूर्वी श्रौर पूर्वी भागों में फैला है भौर बर्फ के पहाड़ों के पीछे भौर मध्य स्थित है। यह 
मुख्यत: सतलुज नदी के भार पार है, जो इन पवंतों से परे व बीच बहती है, यह इन्हें 
एक रेखा में काटती है झ्रौर पूर्व से पश्चिम की झोर बहती है' । 


यहां नदी का तल 750 मीटर और ,350 मीटर के बीच है, किनारे 2,।00 
मे 2,700 मीटर तक सीधे उठे हैं। वहां से 3,000 या 3,300 मीटर तक थोड़ी ढलान 
बाले क्षेत्र हैं जहां ग्रधिकतर गांव झौर लोगों के खेत हैं भौर यहां से प्बतों की चोटियां 
प्रनेक स्थानों पर 6,000 मीटर तक ऊंची उठ गई हैं? । 


कनावर के दो भाग हैं--उपरि कनावर और निचला कनावर । उपरि कनावर 
में शुप्रा परगना तथा भ्रन्दरूती टुक्पा परगना का वह भाग है जो सतलुज के बाएं या 
दक्षिणी तट के साथ साथ है। निचले कनावर में 8/20 परगना, राजग्राम, प्रन्दरूनी 
टुक्पा परगना का एक भाग तथा 5/20 परगला का कुछ भाग भी ता है। वाह्य 
टुक्पा परगना कनावर की वस्पा उपत्यका में है परन्तु यदि ठीक कहाँ जाए तो यह न 
तो उपरि और न ही निचले कनावर का कोई भाग है क्‍योंकि यह एक ऐसा भुक्षेत्र 
है जो अन्य भागों से झ्लग-थलग है | भाबा परगना पित्ती (स्पीति) की झोर थांग 
घाटी में है? । 


बुशहर के सात खुन्द* प्रसिद्ध हैं | खुन्द का भ्रर्थ परगना लिया जाता है इन के 
ताम ये है :-- 


नास स्थान देवता 
।. दोषों खुन्द गोरा से नीचे बसाझर 
2. -पन्द्रह बीस खुन्द गानवीं लाछी 
3. श्रट्ठारह बीस खुल्द सुड्रा मेशू या मेशुर (मोनशिरस) 
4. वड़्पों खुन्द भाबा मेशू (मोनेशिरस ) 
5. पगद्माम (राजग्रामड) ठोलड मेशू (मोनशिरस) 
6. छुवड खुन्द चिनी (छुबडः) चण्डिका (कोर्ठी) 
7.-  टुक्‍्पा खुन्द कामरू (मोने) बदरीनाथ 


सात खुन्दों में पहले को छोड़ बाकी कनौरी भाषालनक्षेत्र में पदते हैं, इन में 
प्रन्तिम चार ही वर्तमान चिनी तहसील के भश्रन्तगंत भ्रयवा मुख्य कन्नौर के अंग हैं । 
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4. खुन्द का झह्र्थ परगना न हों कर “बीर वंक्ष' भी लिया जाता है। शिमला जिला 
की चौपाल तहसील में खशों के प्रनेक “खून्द' पग्रथवा खुम्द रहते हैं जो प्राचीन 
काल में शभ्रापस में लड़ते रहते थे । 


6] किन्नर लोक साहित्य 


ठीक ठीक सीमा निर्धारित करने पर नीचे (सतलुज उपत्यका में) मनोटी घार (चौरा से 
3 ओल नीचे) और रूपी नाला (रूपी से 4 मील नोचे) से लेकर भाबा खड्ड (नदी) 
और वस्पा नदी के उद्गमों एवं इयासों खड्ड तक कनौर देश है? । 


उपर्युक्त विवरण से हम किश्नौर के विभिन्न नामों से परिचित होते हैं परुतु इस 
लिण्कर्ष पर नहीं पहुंच पाते कि कि्चौर का प्राचीन नाम क्‍या होगा तथा किन्नर जाति के 
साथ इस नाम का क्‍या सम्बन्ध रहा होगा । यह तो निविवाद है कि सारे नाम “किन्नर 
शब्द से सामीप्य का बोध कराते हैं शऔर-इंस प्रकार का निर्णय लेने से पहले हमें 
सोचने पर बाध्य करते हैं कि सम्भवत: जन-प्रयोग में श्राने के कारण “किश्नर' शब्द 
से कनावर, कुनावर, किप्नौर भादि शब्द निकल गए होंगे भ्रथवा इन में से ही कोई 

“किन्नर! शब्द की व्युत्पत्ति का कारण रहा द्वोगा.।-'किन्नर' अथवा “कनौरिड्‌ 
शब्द किस प्रकार प्रचलित हुए, उनकी व्युत्पत्ति क्‍या हैं ? इत्यादि प्रदन महत्त्वपूर्ण हैं। 
इस सम्बन्ध में किस्ती निष्कषं पर पहुंचने से पूर्व हम किन्नर-जाति पर भी विचार 
करेंगे । 


किन्नर 


हिसालय हमारे धर्म-दास्त्रों तथा पुराण-कथाग्रों का जनक है। प्रादिकाल से 
भारतीय मनीषी मानतिक श्षान्ति प्राप्त करने के उहेह्य से इस की गोद में जाते 
रहे हैं । सच तो यह है कि भारतीय वाहःमय का अधिकांश भाग इसी पवित्र पर्वतराज 
की एवेत, धवल श्यृंखलाओों की साक्षी में ही विकास को प्राप्त हुआ है.। इस के सौन्दर्य 
का गरिमामय वर्णन करके कालीदास जैसे महाकबियों ने विश्व साहित्य में विशिष्ट 
स्थान प्राप्त किया है। स्कन्दपुराण में एक स्थान पर कहा गया है कि जो हिमालय का 
स्मरण करता है, भले ही वह उसे-ने भी देखे, उस से बड़ा है जो काश्ञी में सम्पूर्ण पूजा 
करता है? । 


महाकवि भारवि ते भ्पने प्रसिद्ध प्रन्थ' किरातार्जुतीय महाकाव्य के हिमालय 
वर्णन-खण्ड में इस के दर्शन-मात्र से पाप-समूहों का नष्ट होना स्वीकार किया है?। इसी 
हिमाचल में किन्नर, गन्धवं, यक्ष तथा भअप्सराओझों आदि देव-योनियों के निवास-स्थान 
होने के सम्बन्ध में अ्रनेक संकेत मिलते हैं । हिमालय की पवित्रता के कारण यहां निवास 
करने वाले प्राणी भी श्रद्धास्पद बने गए हैं श्रौर पुराणकारों ने उन के सम्बन्ध में अ्रनेक 
चमत्कारिक वर्णन प्रस्तुत कियें हैं। यदि हिमालय से सम्बन्धित विवरण. को धर्म- 
ग्राधाओ्नों से निकाल दिया. जाए तो जो कुछ शेष रह जाएगा वह हृतना कम होगा कि 
एक ग्रन्थ में समा जाए। 


हिमालय की विशालता के सम्बन्ध में पुराणकारों ने जो विवरण दिए हैं बे 
कवित्वपूर्ण हैं श्रौर उन से भौगोलिक जानकारी के केवल संकेत ही मिलते हैं। महा- 
भारत में आए सामाजिक तथा भौगौलिक वर्णनों के भ्राधार पर हमें उस समय के समाज 
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का ज्ञान होता है। पुराण-गाथाओं में चमत्कार तथा ग्रलोकिकता का समावेद रहता 
है अतः इन में इतिहास को उलट-पुलट कर जन-साधारण को प्रिय लगने वाली कथाओं 
के रूप में ढाल कर प्रस्तुत किया जाता है| क्‍योंकि धर्म के ग्राघारर विद्वास एबं श्रद्धा 
होते हैं भ्रतः झ्रनौकिक कथाओं को पढ़ते तथा सुनते सेमय पाठकों एवं श्रोताओं में तर्क 
का प्राय: अभाव रहता है | अनेक पौराणिक जातियां तथा देवता किसी समय वास्तविक 
रूप में पुध्‌दी पर तिवास कर चुके होते हैं । पुराण-कथाभों (१4५0089) में उन के 
कार्यों को अलौकिक प्राणियों के कार्यों के समकक्ष बिठाया जाता है और उनके द्वारा 
भ्रसम्भव को सम्भव होना बताया जाता है । 


हमारे धमं-शास्त्नों में देवताओं की संख्या 33 करोंड़ मानी गई है | इन देवताओं 
के सम्बन्ध में जो विवरण दिए गए हैं उनके झ्राधार पर पता चलता है कि हमारी देव- 
कथा में समय समय पर बहुत परिवतंन होते रहे हैं । देवताझों के संघर्षों के अनेक 
कथानक मिलते हैं तथा अपने शत्रुओं के सांथ तो उन के संघर्ष आरम्म से अन्त तक 
वर्णित हैं। घार्मिक वैर विरोध के कारण इन पौराणिक गाधापष्रों में इतना अधिक 
परिवर्तन हुआ है कि भ्रारम्भ में किस पौराणिक नाम तथा महापुरुष का क्‍या वास्तविक 
रूप रहा होगा, यह बताना कठिन है। बहुत प्राचीन काल में देव तथा भझसुर 
समाना्थंक थे । जिस को देव कहते थे उस को अ्रसुर भी कहते थे। बेदों में: अ्रनेक 
स्थानों पर ऐसे प्रयोग- भ्राए हैं। तीसरे मण्डल के 55वें सृक्त के सभी 22 मन्त्रों में 
देवों के महान भ्रसुरत्व की चर्चा है । वृत्नासुर को, जिस का वध इन्द्र ने किया था, देव 
कहा गया है परन्तु पीछे से यह परम्परा छूट गई । देव शब्द केवेल अच्छे श्र्थे में ग्लौर 
असुर केवल बुरे भ्रथ॑ में प्रयुक्त होने लगा | भारत में पठान राज्य स्थापित होने के बाद 
फारमी को देव शब्द हमारे यहां आया । श्राज भी कहानियों में काला देव, लाल देव के 
नाम सुन पड़ते हैं । देवगण के लिए हमने 'देवों' कहना ही छोड़ सा दिया, देवताओं" 
कहने लगे । ईरान में उल्टी बात हुई थी, वहां “देव' शब्द का श्रथं बुरा हो गया था 
औ्रौर 'असुर” अच्छा हो गया | यहां तक कि ईइबर को भ्रहुर मक्द (झ्रसुर महत्‌) प्र्थात्‌ 
बड़ा असुर कहने लगे” । झ्रतः यह झ्ावश्यक है कि देव-परिवार के सदस्यों के सम्बन्ध 
में सामग्री संकलन करते समय हम इन परिवतंनों को दृष्टि में रखें श्रौर उपलब्ध सामग्री 
के ग्राधार पर निष्पक्षता से किसी निर्णय पर पहुंचने का यत्न करें । पुराण-कथाओं में 
बंशित 'किन्नर' भी इस प्रकार की धामिक उथल पुथल के कारण ही वर्तमाते रूप को 
प्राप्त हुए हैं । 

हिन्दुप्रों के भ्रंथम तथा प्राचीनतम ग्रन्थ ऋग्वेद में किन्नरों का वर्णन नहीं ग्राया 
है? । बायुपुराण में महानील पर्वत पर किन्नरों का निबास-स्थान बताया गया है? । 
डी. सी, सरकार के अनुसार गन्धर्व तथा किन्नर आदिम जांतियां थीं पर बाद में वे 
पौराणिक गाथाओं में इस रूप में प्रयुक्त न हो कर पौराणिक देव-योनियों (५४५७॥०४७। 


]. डॉ० सम्पूर्णानन्द--हिन्दु देव परिवार, पृ० 47। 
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७००25) के रूप में भ्राईं । उनका कथन है कि किन्नर और यक्ष सम्भवत: हिमालय में 
बसने वाली प्रादिम जातियां थीं शौर गम्धर्व 'गान्धार' के निवासियों को कहा जाता 
था । उन्होंते प्रलबरूनी के कथन को झाधार मान कर लिखां है कि किम्पुरुष तथा खश 
भी हिमालय की जातियां थीं! । कई विद्वान राक्षस, निश्ाघ, किरात, गुह्क, किम्पुरुष 
तथा किप्नरों को न्‍्यून संस्कृति का तथा वन्य जातियों के साथ सम्बन्धित मानते हैं? । 
पी. घोमस के अनुसार गन्धवं, किन्नर तथा श्रप्सरायें स्वर्ग में नहीं रहते बल्कि पौरा- 
णिक पव॑तों पर निवास करते हैं । उनके आचार-व्यवहार सम्बन्धी झपने नियम हैं, मनु 
के नियम इन पर लागू नहीं होते” । मत्स्यपुराण के अनुसार राक्षस, पिशाच, यक्ष, 
विद्याधघर, किन्नर, गन्धवव तथा अप्सरायें हिमवान पर्वत के निवासी हैं । यह पर्बत वर्ष 
भर वर्फ़ से ढका रहता है*। 

डॉ. कन्हैया लाल मणिक लाल मुन्शी किन्नरों के सम्बन्ध में लिखते हैं--हिमाचल 
प्रदेश के खश क्षेत्र के पास एक क्षेत्र मु एक जाति कनावरा या किन्नर रहती है । कनावरे 
खशों से भिन्न हैं । उन के चेहरे लम्बे तथा धोड़ों की भांति के होते हैं। बंशाखी में जब 
वे सामूहिक नृत्य करते हैं तो हर किन्नर घोड़े का मुखोटा पहनता है । विज्नरियां बहुत 
सुन्दर कण्ठ वाली होंती हैं ओर-“किप्नर-कण्ठी' शब्द को सार्थक करतो हैं । हरिवंश 
पुराण में किन्नरियों को फूलों तथा पत्तों से श्रृंगार करते हुए बताया गया है । बाण ने 
छत को संजीत तथा नृत्य में दक्ष बताया है | प्राधुनिक समय में भो किन्नर गाते, नाचते 
तथा हंसते झौर प्रसन्न-चित्त होते हैं। भीम ने शान्ति पर्व में कहा' है कि किन्नर 
बहुत सदाचारी होते हैं भौर उन्हें भ्र्त:पुर में भृत्य के रूप में नियुक्त किया जा सकता 
है । वे भागे लिखते हैं--राजशेखर ने श्रपने ग्रस्थ काव्य-मीमांसा में खण्ञों के सम्बन्ध में 
एक रोचक उद्धरण लिखा है इस के प्रनुमार कातिकेय नेगर किन्नरों के मधुरगोन 
की ध्वनि से गुंजरित है । किन्नर बड़ी बड़ी कन्दराश्षों में रहते हैं । इस से स्पष्ट होता है 
कि खष्ा किन्नरों के देश के समीप रहते थे और उनकी राजधानी कातिकेय नगर में थी। 
किन्नर जाति जौनसर ब्रांवर के उत्तर में रहती है और खजों के इतिहास पर महत्वपूर्ण 
प्रकाश डालतो है” । 


किन्नरों के सम्बन्ध में जो विवरण उद्धुत किया गया है उस के भ्रनुसार वर्तमान 
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किन्नरों को 'अह्वमुख' कहा गया है जो युक्तिसंगत नहीं है। यह बात देखने में नहीं झातीः 
कि किन्नर वँशाखी के दिन अपने चेहरों पर घोड़ों के मुखौंटे लगा कर नृत्य करते 
हों । इस सन्दर्भ में त्यौहारों से सम्बन्धित अध्याय में बिचार किया गया है | यहां यह 
उल्लेखनीय है किल्नर-क्षेत्र में यंत्र-तत्र राक्षसों से सम्बन्धित मुखौटे तो विभिन्ने त्यौहारों 
के अवसरों पर पहनने की प्रथा है परन्तु घोड़ों के मुख पहनने की प्रथा नहीं है । ये 
(राक्षसों के) मुखौटे भी सभी किन्नरों द्वारा नहीं पहने जाते बल्कि चार या पांच ब्यक्तियो 
द्वारा ही स्वांगअंदर्शन के लिए इन्हें पहनां जाता है | जब वरतंमान समय में भी विद्वानों 
द्वारा अनुमान से ही किसी जाति अथवा बर्ग का सामाजिक चित्रण प्रस्तुत किया जा 
रहा हो तो प्राचीन काल के भ्राच्रार्यों का इस दुगगम क्षेत्र के सम्बन्ध में चरूत्कारिक 
ढंग-से लिखना आइचयंजनक नहीं है | कुछ भ्रल्य विद्वानों के अनुसार गन्धर्व, 
क़िन्वर तथा अप्सरायें मानसरोवर भील तथा निशाध पर्वत के पास रहते हैं! । 


महाभारत के दिग्विजय पर में अर्जुन का किन्नरों के देद्य में जं।ना वर्णित हैं :-- 
स इवेत पर्वत वीर; समतिक्रस्य वीयंबान्‌ | 
देश किम्पुरुष वास द्रुमपुत्रेण रक्षितम्‌ ।|। 
महता -संनिपातेन क्षत्रियास्तकरेण है । 
ऋजयत्‌ पाण्डव श्रेष्ठ: करे चेन न्यवेशयत्त्‌ ।2। 


-+तदनस्तर पराक्रमी वीर पाण्डब-अष्ट अर्जुन॒ घवलगिरि को लांघ कर द्वुमपुत्र 
के द्वारा सुरक्षित किम्पुरुष देश में गए जहा किन्नरों का निवास था। बहां क्षत्रियों का 
विनाश केरने वाले भारी संग्राम के द्वारा उन्होंने उस देश को जीत लिया और कर देते 
रहने की शर्त पर उस राजा को पुनः उसी राज्य पर प्रतिष्ठित कर दिया । 


इस के पब्चात्‌ अ्रेर्जुन ने हाटक देश पर ग्राक्णण किया और गुंह्ाकों को समझा 
बुझा कर ही वद्णामें कर लिया । गुह्मयक हांटक देश के रक्षक थे | अ्रर्जुन ने हाटक देश के 
पश्चात्‌ गन्धर्वों द्वारा रक्षित प्रदेश पर भी अधिकार कर लिया। उन्होंने नागों द्वारा 
सुरक्षित प्रदेश को भी जीता और तत्पश्चात्‌ वे मानसरोवर पहुचे । 


इस विवरण से दो बातें स्पष्ट होती हैं, एक तो यह कि किम्पुरुष देश में किन्नर 
लोग रहते थे और दूसरे यह क्षेत्र हिमालय में स्थित था तभी इसे जीतने के पद्चात्‌ 
दिग्विजय के समय अर्जुन मानसरोबर पर पहुंचा था | डॉ७ गोविन्द चातक के मता- 
नुसार यक्ष, किन्नर, नाग तथा किरात आदि गढ़वाल के झ्रादि निवासी रहे हैं” । चन्द्र 
चक्रवर्ती ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक 'लिटरेरी हिस्ट्री आफ्‌ एन्शियण्ट इंडिया' में लिखा है 
कि किन्नर लोग मंगोल जाति से सम्बन्धित नहीं हैं भौर वे कुल्लू घाटी, लाहौल झौर 
रामपुर में, सतलुज के पश्चिमी किनारे पर तिब्बत की सीमा के साथ रहते हैं। अब 
।,.. छट760886 #&८॥॥ --/0८ ४५४०0089 एा 8॥|। २४०८३, 

४०. ५, ?४४८ ।43. 


2, महाभारत, दिग्विजय पं, इलोक ,2 | 
मध्य पहाड़ी का भाषा-शास्त्रीय अध्ययन, प्रृ०. 20 । 


]0 ] किन्नर लोक साहित्य 


यद्यपि उनमें बहुपति प्रथा का प्रचलन है परन्तु युधिष्टिर के ग्रंग-रक्षकों में किन्नर भी 
होते थे! । 

उत्तर वैदिक साहित्य में सुर तथा असुरों के संघर्षों के अनेक वर्णन मिलते हैं। 
शतवथ ब्राह्मण तथा छान्दोग्य उपनिषद्‌ में इन्द्र तथा क्रोचन को अपने अपने समूहों 
के नेता कहा गया है? । र्दृत्यों के दो प्रसिद्ध नेता शुक्र तथा मय थे” । तारकासुर दानव के 
तीन पुत्र मय के मित्र थे। उसने उनके लिए तोन रहस्यमय नगर बनाए थे। स्कन्द 
(शिवजी के पुत्र) ने तारकासुर को मार दिया जिस के कारण देवता तथा दानवों के मध्य 
अ्रधिक बँमनस्य बढ़ गया। 


श्रीमेदृभागवत* में ब्रह्मा के तमोमय शरीर से यक्षों तथा राक्षसों त्री उत्पत्ति मानी 
गई है | जब यक्ष-राक्षस भूख प्यास से व्याकुल होकर ब्रढ्मा को ही खाने के लिये दौड़ 
पड़े तो उनमें मतभेद हो गया। कुछ कहते थे कि इन्हें खा लिया जाय और प्नन्य 
कहते थे कि इनको रक्षा की जाय | ऐसी स्थिनि में ब्रह्मा जी ने भयंभीत होकर कहा... 
है यक्षों | झौर राक्षसों | तुम सब मेरी सन्‍्तान हो, भ्रतएव मुझे खाझो नहीं बल्कि मेरी 
रक्षा करो ।ज़ुम में से जिन्होंने मुझे जश्षध्वम्‌' भर्थात्‌ खा-जाझ्रो' यह कहा है, वे (यक्ष' 
आर जिम्होंने 'मारक्षत्‌' इनकी. “रक्षा की जाय' यह परामर्श दिया, वे राक्षस कहलायेंगे। 
इसके कुछ समय पश्चात्‌ ब्रह्मा ने अपने प्रतिबिम्ब से विम्पुरुषों की रचना की । भ्रब वे 
किंन्नर और किम्पुरुष एक साथ प्रातः के समय ब्रह्मा जी का ग्रुणणान करते हैं? | सब से 
पहले ऋग्वेद में लिंग-पूजा का वर्णन झाता है। इस समय लिग को “शिष्नदेव' कहा गया 
है । पुराणों में भगवान को अद्धं नारोएबर भी कहा गया है। शैव-धर्म में लिंग तथा योनि 
का बहुत महत्त्व है | विष्णु-पुराण में-ब्रह्मा ने रुद्र को दो भागों में बंटने के लिए कहा है 
जिस कारण वे 'लिंग' तथा “योनि' के प्रतीक के रूप में दो भागों में बंट गए*। जैन 
घर्म-ग्रन्थों में न्‍्यून देव-योनियों का वर्गीकरण इस प्रकार “दिया गया है---पिशाच , 
2>भूत, 3-राक्षस, 4-किन्नर, 5-किम्पुरुष, 6-महोराग (नाग) और गन्धर्व । बौद्ध 
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कि 


किन्नर तथा किन्नौर [ ॥] 


धर्म प्रन्थों में यह वर्गीकरण इस प्रकार है--देव, यक्ष, नाग राक्षस, गन्धबं, असुर, 
गरुड़, किन्नर तथा महोराग । ब्राह्मण धमं-प्रन्थों में कुछ भ्रन्य देवता भी इस सूची में 
सम्मिलित हैं, यधा--कुम्मण्ड, कबन्ध, देत्य, दानव, अप्सरायें, सिद्ध, साध्य, विद्या- 
धर, प्रभंथ तथा गण भादि' । महाभारत एक व्यक्ति की रचना नहीं है और इसे किसी 
ध्रारम्भिक लिपिबद्ध अथवा लोक-प्रचलित महाकाव्य का रूप माना जाता है ।* 


प्राचीन बेबीलोनिया तथा अ्रसीरिया में राष्ट्रीय स्तर के देवता होते थे। 
भ्रसौरिया में असुर तेथा बेबीलोनिया में मरदक इस प्रकार के -देंबेता थे*ं। किन्नर 
इक्ष्वाक्‌ के वंष्म में सुनक्षत्र का बेटा था जिस का पुत्र भ्रन्तरिक्ष हुप्ना | प्रन्तरिक्ष का 
लड़का सुवर्ण तथा उसी के वह में संजय के लड़के का नाम साक्य था। इस 
प्रकार किन्नर तथा 'साक्य' (शाकक्‍्य) जातियों के सम्बन्ध में कहा जा सकता है कि ये 
एक है| वश से उत्पन्न हुई थीं। इक्ष्वाकू सूर्यवंद्रा का प्रतापी राजा या*। किन्नरों का 
नाम किरातों के साथ भी लिया जाता है भ्रतः किरातों पर भी इसके सांथ ही बिचार 
करना युक्तिसंगत जाने पड़ता है | संस्कृत. ग्रन्थों के ग्नुसार ये लोग मंगोल जाति से 
सम्बन्धित बताये जाते हैं। ये हिमालय की गरुफाशों में रहते थे।किरात लोग महा- 
भारत के युद्ध में कौरबों की ग्रोर से लड़े थे । उन्हें दवाइयों का बहुत ज्ञान था। 
बिरेता उस्हीं के नाम का भ्रपश्रंश है' । कुछ विद्वान -देस्युप्रों को अनाय॑ जातियों से 
सम्बन्धित मानते हैं उनका-कहना है कि जो व्यक्ति झ्रार्यों के साथ युद्ध में पकड़ जाते 
थे ग्रथवा पराजित बना लिये जाते थे बे ही बाद में “दस्यु' प्रथवा “दोस' बन गये । 
इन्हीं लोगों को बाद में शूद्र बना दिया गया" । डा० पाण्डुरंग काणे के प्रसिद्ध प्रल्थ 
“बमं-शास्त्र' (4, (]), 9. 33) के अनुसार दास वह जाति थी जो धीरे घीरे लुप्त 
होती चली गई । मनुस्मृति के प्नुसार इन्द्र को दास्य-देवता ने बनाया । गन्ध्व, 
अप्सरायें, गण, किन्नर, ग्रुह्मक तथा यक्ष देवताओं के क्लपापात्र तथा नौकर कहे गये 
हैं । किन्नर, गुह्मक तथा यक्ष कुबेर की प्रजा हैं । ये कुबेर के समक्ष गाते तेथा बजाते 
हैं श्रौर उन के सिर घोड़ों के तथा शरीर मनुष्यों के होते हैं परन्तु किम्पुरुषों के शरीर 
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घोड़ों और सिर मनुष्यों के होते हैं! । दस्यू वास्तव में वे भ्रादिवासी थे जिन्होंने 
भ्रार्यों को श्रागे बढ़ने से रोका ।| इनके साथ हुए घमासान युद्धों की श्ननेक कथायें 
धौरे धीरे प्रचलित हो गईं और वे राक्षस प्रौर पिशाच कहे जाने लगेः। हिन्दी 
विश्वकोण के चतुर्थ भाग मे* किन्नरों के सम्बन्ध में निस्नेलिखित विवरण है : -- 
किन्नर--(सं० पु०) फि० कुत्सितों नर: (कर्मघारय) । 
।-देवयोनि विशेष, एक प्रकार के देव | 
किन्नर का मुख अए्व की भांति रहता, किन्तु प्रन्यान्य समस्त अवयव मनुष्य- 
तुल्य देख पड़ता है। उस का संस्कृत पर्याय किम्पुरुष, तुरंगवदन, मयु, अरष्वमुख, 
गीतमोंदी और हरिणनतंक है । किन्नर श्रतिशय सम्ीतपदठु होता है। तुम्बुरु प्रभुति 
स्वर्ग गायक भी उक्त जाति के ही हैं । 
2--वर्ण विशेष । 
3--कोई बौद्ध उपासक । 
पुराणों में कुबेर के वंश के सम्बन्ध में बताया गया है कि तृणबन्धु की पुत्री 
द्रविर भ्रथवा इलाविला थी । द्रविर का विवाह पुलस्त्य से हुआ था । उसके पुत्र बिश्व- 
बसु ने देववर्णिनी, जो प्रंगीरस बृहस्पति के परिवार से सम्बन्धित थी, से विवाह 
कियों | उनका पुत्र वेश्रवण कुबेर हुआ श्रौर उनके वंश से उसके पश्चात्‌ चार पुत्र 
नलकुबेर, रावण, कुम्भंकर्ण,, विभीषण तथा एक पुत्री सूर्पणखा हुई*। क्योंकि 
किप्नर कुबेर की प्रजा कहे जाते हैं ग्रत: उनका किसी प्राचीन जाति के साथ सम्बन्धित 
होना निष्चित है| प्रजन्ता के भित्ति-चित्रों में गुह्य कों, किरातों तथा किष्नरों के चित्र 
भी हैं। इन चित्नों का ऐतिहासिक महत्त्व है और ये ईसा की तृतीय से अष्टम शताब्दी 
के मध्य के धामिक तथा सामाजिक जीवन की भांकी प्रस्तुत करते हैं। 'ऐनसाइक्लो- 
पीडिया झाफ्‌ रिलीजन ऐण्ड ऐथिक्स' में भी किन्नरों को भ्रशंवमुख तथा किस्पुरुषों को 
आंध्व-शरीर माना गया हैं”। किन्नर तथा नाग हिमालय में वास करने बाली 
प्रागंतिहासिक जातियों थी जिन के सामाजिक नियम श्ार्यों से भिन्न थे। वतंमान 
फाल में इन दोनों जातियों का अपना कोई प्रथक अस्तित्व नहीं है, नाग देवताओं 
में परिणत हो गये भौर किन्नर केवल-- प्रदेश विशेष को भ्रपना नाम दे कर लुप्त हो 
गए" । किन्नरों, विद्याधरों, यक्षों तथा गन्धवों के गणों को कश्यप की सनन्‍्तान प्रभिहित 
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किन्नर तथा किन्नौर [ 3 


किया जाता है | प्रलबंखूनी किन्नर तथा यक्षों को हिमालय की श्रांदिवासी जातियाँ 
मानता है! । किम्पुरष भी आदिम जाति से सम्बन्धित थे । किम्पुरुषवर्ष हिमकत 
तथा हेमकूट पर्वत के बीच के स्थान को कहा जाता है? | कुछ विद्वानों का मत है 
कि किन्नरों का जन्म ब्रह्मा के पांव के प्रंगूठे से हुआ । उन्हें भ्रदब-मुख, तुरडबक्तरस 
तथा मयु भी कहा जाता है | 
किन्नरों के वर्णन बौद्ध-घर्म कथाओं में भी झ्ाते हैं। चन्द किन्नर जातक* में 
बोधिसत्व के हिमालय-प्रदेश में बिश्लर-योनि में जन्म लेने की बात वर्णित है। इस 
कथा के भ्रनुसार काशी का राजा ब्रह्मदत्त हिमालय-भ्रमण के लिये गया । वहां चम्द 
किन्नर अपत्ती भार्या के साथ पर्वत से नीचे उतरा हुआ था । प्राकृतिक सौंदयं से मुग्ध 
हो कर च.द विल्लर ने बांसुरी दजा कर मधुर स्वर में ग।ना आरम्भ किया। चन्दा 
किन्नरी ने कोमल हाथों को भूका बर उसके समीप ही खड़े हो कर नृत्य तथ। गायन 
क्रिया । उस राजा ने उनकी आवाज़ सुनी तो छुप कर उनके समीप भ्राया और किन्नरी 
पर झासक्त होकर चम्दं किन्नर को गोली से-मॉर दिया । 
बोधिसत्व के मर जाने पर राजा निकला | किन्नरी ने उसे श्राप दिया कि उसे 
भी वही कष्ट मिले जो उसने किन्नरी को दिया है। चन्दा किन्नरी ने दूसरी गाथा 
कही ०5 
अ्रपि नूनाहं मरिस्स न च पनाहं राज़पुत्त तव हेस्स । 
यो किपुरिस अवधि अदूसक मय्हं कामाहि | ]] | 
--है राजपुत्र ! तू ने मेरे निर्दोष किप्नर को मार डाला है। मैं मर भले ही 
जाऊं, किन्तु तेरी नहीं होऊंगी । 
राजा के इस प्रकार चले जाने पर चन्दा ने बोधिसत्व को उठाया और कहे। :--- 
ते पब्बता तांच कन्दरा ता च गिरि ग्रुहायों, 
तत्थं त अपस्सन्ती किपुरिस कथ अंहं कासं। 3 | 
--बे ही पंत हैं, वे ही कन्दरायें हैं, वे ही गिरि-गुफायें हैं, (किन्तु) जब तू 
उन में नहीं दिखाई देगा तो है किन्नर ! मैं क्या करूगी ? 
यक्खगण सेविते गन्धमादने ओसघेहि सं छल्ने 
तत्थं तं अ्रपस्सन्ती किपुरिस कथं अहूं कास । 23 | 
किपुरिस सेविते गन्धमादने ग्रोसबहि संछन्ने, 
तत्थ तें अपस्सन्‍्ती किपुरिस कंथें अहं कासं | 24 । 
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--यक्षों से सेव्ति, औषधियों से ढके गन्धमादन पव॑त पर जब तू दिखाई नहीं 
देगा तो हे किन्नर ! मैं क्या करूंगी ? किन्नरों से सेवित, औषधियों से ढके गन्धमादन 
श्वेत पर जब्न तू नहीं दिखाई देगा, तब मैं क्या करूंगी ? डुंत्यादि । 


सहाकबि कालौदास ने अपने भ्रमर ग्रन्थ कुमार सम्भव में किन्नरों का मनोह/री 
वर्णन किया है। वे किन्नरियों के सम्बन्ध में लिखते हैं :--- 


उद्वेजयव्यडःगुलि पा््णि मागान्मा्ें शिलीमूत हिमेअपि- यत्र । 
न दूवंह श्रोणिययोघरार्ता भिन्‍्दान्ति मन्दा गतिमश्वमुख्य: । 


--पअ्रंगुलियों तथा एडियों में सर्दी के कारण भ्रतिशय पीड़ा का ग्रनुभव करते 
हुए भी किन्नरियां प्रपने भारी निंतम्बों तथा स्तनों के कोरण भ्रपनी मन्थरगति को नहीं 
बदल रही हैं । 

मेघदूत में वे लिखते हैं :-- 

छब्दायन्ते मघुरमतिलै: कीचकोा: मूर्यमाणा: 
संरक्‍्ता भिस्त्रिपुर विजयो गीयते किन्नरीभिः । 
निर्हादस्ते मुरज इब चेत्कन्दरेषु धवनिः स्यात्सं- 
गीतार्थो ननु पशुपतेस्तत्न भावी समग्र । 
(पूर्व॑मेघ: |) 

भावानुवाव :--वायु से भरे बांस मध्‌र शंब्द कर रहे होंगे, प्रेम भरी किन्नरियाँ 
(महादेव द्वारा) ल्विपुरासुर की विजय का गान का रही होंगी 4 यंदि कन्दराओं में 
तुम्हारा शब्द मृदग की ध्वनि के समान हो जाए (तो) सचमुच महादेव के संगीत की 
सारी वस्तुएँ जुट जाएंगी । 

जम्बूद्वीप के राजा प्रग्निघर के 9 पुत्र थे जिन के बीच उसने सारे जम्बूद्वीप को 
बाँट दिया था । उनमें से किम्पुरुष को हेमकूट मिला । मत्स्यपुराण के अनुसार उन 
वर्षों की संख्य। 9 के स्थान पर सात है श्रौर किम्पु्षवर्ष को भारत के ऊपर की 
झोर स्थित बताया गया है” । विष्णु पुराण (!, 2/4) के प्रनुस।र किम्पुरुषवर्ष 
9000 योजन लम्बा है भ्ौर हिमवतबषं से हेमकूट पव॑त तक मीरु पंत के दक्षिण 
में स्थित है। महाभारत सभापबं के अनुसार यह धवल पिरि से पीछे हिमालय के उत्तर 
की शोर हैं । परन्तु मत्स्यपुराण (]4/63), गरुड़ (55/2) के भ्रनुसार यहं उत्तर 
पूब॑ में स्थित है । वामन पुराण (!2/3) के अनुसार यहाँ के लोग बहुत: सुन्दर और 
लम्बी आयु वाले हैं। कुछ पुराणों के भ्रनुमार किम्पुरुषवर्ष को हेमकूटवर्ष भी कहा 
गया है* | भारतवर्ष को नौ भागों में बाँटां गया था जिन में से इन्द्रद्वीप, ताम्रपण्ण, 


]. प्रथम सर्ग, इलोक ]]-]4 । 

2... हैं एजॉए०ड४ 50५९७ ठी ती६€ (60?22ए08) ६६8) गा 0९ 'चििकवड, 
प्र 2४/8599, 796 ४डएए 870 4॥6 ४७४३० एप्राघ08---6 ९०9५ ० 
वृफव्डं$ ल्‍त शा. 0. ए०टहा०० थ. पाह ॥णश+ ० ए०ए॥ा एफ्ररलाआ 
इफ्रपंप्र०त 099 58907 $85४०॥४, 789९ 39, 

3. वही | पृ० वही । 

4. वही, यू० 87। 
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गन्धवं, नागद्वीप, वरुण, भारत आ॥रादि प्रसिद्ध हैं। किरात लोग नवम द्वीप के ठीक पूरव॑ में 
बसते हैं तथा यह समुद्र के बिल्कुल समीप है । यह बहुत दुर्भाग्य की बात है कि पुराण- 
कारों ने केवल स्थानों के नामों, पव॑तों, नदियों तथा पविद्न स्थानों का वर्णन करके 
हो भ्रपना भौगोलिक विवरण पूरा कर दिया है, उन्होंने कहीं भी उन की स्थिति तथा 
उन के सम्बन्ध में सीमाओं भ्रादि का विवरण नहीं विया है, इस दशा में हमें पुराणों 
पर किये गये बाद के कार्यों का ही सहारा लेकर निर्वाह करना पड़ता है? । बाल्मीकि 
ने गान्धार देश को गम्धर्व देश कहा है? । हिमालय पव॑त के निवासी गन्धर्य व किन्नर 
झादि नरदेव तथा भ्रद्धं-मानव हैं? । 


पुराणों में किन्नरों को देवी गायक कहा गया है' | वे कश्यप की सन्‍्तान हैं-और 
हिमालय में निवास करते हैं। वायु पुराण के झनुसार किन्नर अध्यमुखों के पुत्र 
थ्रेउने के अनेक गण थे आर उनके मुंह घोड़ों के मुखों जैसे होते थे तथा बे 
तुत्य औौर गायन में प्रसिद्ध थे”। उन के देश में महादेव किरात के रूप में 
ग्रवतरित हुए । इस से प्रतीत होता है कि किन्नर और किरातों में भ्रन्‍्तर नहीं था 
और वे हिमालय के बनों (यथा, उमा वन, सर बन, क्रॉंच, शैल-बन आदि) में रहते 
थे। पुराणों में हिमालय की श्वृंखलाझों का वर्णन कवित्वमय है* । हिमालय में स्थित 
अनेक स्थानों पर किप्नरों के लगभंग सौ शहर थे | यहां की प्रजा बड़ी प्रसन्न तथा 
समृद्धिशाली थी । इन राज्यों के अधिपाति राजा द्वुम, सुग्रीव, संन्‍्य, भगदत्त आदि थे 
जो बहुत शक्तिशाली माने जाते थे। इस पते पर महादेव की उमा के साथ शादी 
हुई थी । महादेव यहां किरात के रूप में रहे और उन्होंने पावंती केस! थ सारे जम्बूद्वीप 
का भ्रमण किया | रुद्र देव का खेल का मंदान भूतों, भ्रदूभुत फूलों भौर फलों से 
भरपूर रहता है । इसमें प्रसन्नमुख किन्नरियां गुफाशों तथा पर्वतों पर निदास करती 
हैं” । किन्नरादि इन्द्रवन में खेलतें है” । श्री ऐस० ऐम० अली के अनुसार हिमालेये का 
वर्णन काशगर श्यृंखला पर पूरा उतरता है जहाँ लोग झब भी गुफाओं में रहते हैं" । 
परन्तु बिन्नरों के पौराणिक वर्णन के श्राधार पर हम यह कह सकते हैं कि उन का 
हिमालय के बहुत बड़े क्षेत्र पर ग्रधिकार था और केवल एक श्यृंखला विज्षेष से सम्बन्ध 
स्थ।पिल करने पर हम उनके गणों को भली प्रकार स्पष्ट नहीं कर सकते | पोराणिक 
हेप-कूट पर्वत की स्थिति हिन्दुकुश तथा कराकुरम पव॑तों के क्षेत्र में पश्लाती है!?। 


, -99, 788८ 90. 

2. ां4, ?. 63. 

ऊ फछा9, ९, 348, 

4. भागबद्‌ |, ]0.38 | 

5 एपछाांए 065, ४०॥. ।, 7, 377. 

6, 6 560/889॥9 ०६ ॥॥6 एप्र७आ85---०9 $. (४, #॥|, ?४88८ 55. 
प्र [006, 798४८ 75. 

8. फ%रांव, ?8४८-।08, 

9. 


]0., वछ9, ?ए, ]06 था6 ]]2 (७४9 ज्ञाएज़ा।ह छॉडएट5५ ००९०७/९० ॥ पढ़ 
ए078॥85. 
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किन्नौर जिला तथा हिमाचल प्रदेश के कुछ- अन्य भागों में किप्नरों के निबास करने के 
सद्ञक्त प्रमाण उपलब्ध हैं क्योंकि एक तो “किन्नोर' भ्रथवा 'कुनावर' शब्द का ही 
#किन्नर' शब्द से साम्य है तथा दूसरे इस क्षेत्ञ में बतंमान समय में लोक-परम्परायें तथा 
लोक-दैवता इस बात को स्पष्टतया उद्घाटित करते हैं कि यहां प्रा्गं तिहासिक काल में 
विज्षिष्ट संस्कृति वाली जाति रहती थी । हिन्द विदेवकोष का जो उद्धरण गेत पृष्ठों में 
दिया गया है उसके अ्रतुसार “किन्नर' शब्द के दो पर्याय म्यु तथा हरिणनतंक भी झाए 
हैं । यह सब विदित है कि मयु शब्द 'मय' के साथ सम्बद्ध है । मय झूसुर संस्कृति का एक 
धक्तिशाली योद्धा रहा है । बाणासुर मय बंद से था । किल्नंर के वर्तमान श्रट्ठारह देवी 
देवता बाणासुर तथा हिरमा (हिड़िम्बा) की सन्‍्तान माने जाते हैं। किन्नर को 'हरिण 
नतंक भी कहा गया है । किन्नर/क्षेत्र का प्रसिद्ध लोक-नादूय 'होरिडफो' तथा कुल्लू व 
शिमला एवं सिरमौर के कुछ भागों में प्रचलित 'हरन' तथा “हरण्यातर' 'हरिणनतंक' 
शब्द के ही रूपान्तर हैं । इसके भ्रतिरिक्त भ्रन्य प्रनेक तथ्य इस विश्विष्ट संस्कृति की 
ओर संकेत करते हैं।.इन सभी बातों पर अगले भ्रध्यायों में चर्चा कीं गई है । 

ख़् 


मनु के भनुमतार क्षत्रिय जाति की ब्रात्य छाखा से झल्ल, मल्ल, निच्छिवी, नट, 
करण, खंश तथा द्वविड़ों का जन्‍म हुआ । काइमीर के राजा ज॑न-उल-प्रबीदीन 
(4420-70) ने गुग्गदेश (जो पश्चिमी तिव्वत का किन्नौर के साथ लगने वाला प्रान्‍्त 
है) पर भाक्रमण किया था भर कुल्लू को भी तहेस-नहसः किया था?। इस प्रकार के 
आक्रमण केवल समीपे के ही राजाझओरों द्वारा इस क्षेत्र पर नही हुंएं हैं बल्कि सिक्‍खों 
तथा गोरखों के झ्राक्रमणों के सम्बन्ध में भी यहां गीत प्रचलित हैं । इन भ्राक्रमणों के 
कारण बहुत प्रधिक सांस्कृतिक परिबतन हुए हैं। बुशहर- रियासत के काग्रज-पत्नों में 
किन्नर-क्षेत्र के सवर्णों को कर्नत बहा गया हैं | पं० टीका राम जोशी ने श्रपती प्रसिद्ध 
पुस्तक “नोट्य झ्रान एथनोब्राफो श्राफ्‌ बुशहर स्टेंट' में इन कर्नतों का वर्ग-विभाजन 
भी प्रस्तुत किया हैं। वे. यहां के कनंतों को तीन मुख्य वर्गों में विभाजित करते हैं 
परन्तु उन का भ्रध्ययन इस सम्बन्ध में पूर्ण नहीं माना जा सकता क्योंकि भ्रपनी पुस्तक 
में उन्होंने केवल कुछ ही राजपूत-वंशों की चर्चा की है” । कनेत छाब्द की ब्युर्पात्त 
कुछ लोग कुनीत से तथा कुछ प्रत्य व्यक्ति कन्या--हैत से मानते हैं । कुनीत शब्द से 
्युत्पत्ति मानने वालों का कहनतो है कि ये लोग धर्म-विरुद्ध आचरण करने बलेथे। 
कन्याहेत के साथ इस शब्द को सम्बन्धित करने बालें विद्वानों की धारणा है कि श्रारम्भ 
में ध्रार्य राजपूत अपनी व न्‍्याझों को मार डालतें थे, उन राजपृतों में से बे व्यक्ति, जिन्‍्हों 
ने इस प्रथा का पालने करना छोड़ दिया, केन्याहेत भ्रर्थात कन्याप्रेमी कहलाये' । 
. भल्लों मल राजन्याद्‌ ब्रात्यप्रिच्छिविरेव च । 
नेटह्व करणश्र॑ व खसो द्रविड़ एव च ॥-मनुस्मुति 0/22 | 
2... पम्राध्ा0तए ० वाल शराकक 4 5865 9 वरध्यास्तांघ0) & 3. 0, ४०४८), 
५४०. ॥7, 7886 42. 
3... णा65 जा जार छहणहाब्फाए- एणा छैपकछलशानओा 98०८-00, 7॥:8 रिक्षा 
79890, 79. 540-544. 
4... पद्मचन्द्र काध्यप, मूल प्रति शोध प्रबन्ध “कुल्लुई लोक-साहित्य' पृ० 95। 
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एक मत यह भी हैं कि कनंत 'कुलिन्द' शब्द का ही बिगड़ा रूप है झोर वें 
पर्वतीय भारत की इसी नाम की प्राचीन जाति से सम्बन्धित हैं। कुछ विद्वानों के 
मतानुसार वे उस खस प्रथवा खश जाति की सस्तान हैं जो बैदिक आर्यों के भारत में 
झ्राने से पहले पक्षिबम में सिन्धु नदी के पनढ़र से लेकर पूर्व में ब्रह्मपुत्र नदी के पनढर 
के बीच हिमालय प्रदेश में रहती थी भ्रौर जिसे वैदिक झायों के श्राक्रमणों के कारण 
भाग कर पहाड़ों में बस जाना पड़ा |” इस मत को मात्तनें में कठिनाई यह है कि यदि 
“कुलिन्द' ही कनंत हों तो बे भरारम्भ में प्रागं तिहासिक “कुलिन्द' क्षेत्र के निवासी हुए । 
यह क्षेत्ञ वर्तमान “कुल्लू' के साथ पर्याप्त दाब्द-साम्य रखता है | दूसरे, खणों का भार्यों 
के आने से पहाड़ों में भाग जाना यह सिद्ध करता है कि यह जाति आाय॑ वर्ग से सम्बन्धित 
नहीं थी । खशों का अ्रतायंवर्ग से सम्बन्ध रखना वतंमान समय तक के प्रष्ययनों से 
सिद्ध नहीं हो सका है प्रतः इस सम्बन्ध में हमें प्रन्य विद्वानों के मतों पर भी दृष्टिपात 
कर लेना चाहिए । राहुल सांक़ृत्यायन भी कनैतों को खज्ों के अन्‍्तगंत मानते हैं।* 
खशं जाति के सम्बन्ध में क्नंषम तथा इबट्सन- आदि प्रंग्रेज़ विद्वानों का मत है कि 
वे हिमालय में आने वाले वंदिक आर्यों तथा यहां की झ्रादिम-स्त्रियों की सम्तान हैं । 
डॉ० प्रियसंन* के भ्रनमुसार भारत के पश्चिमोत्तर में हिन्दुकुक्ष पर तथा दक्षिण के पहाड़ी 
प्रदेश भ्रौर पर्चिमी पंजाब में खश जाति निवास करती थी-। इन लोगों को श्रार्यों ने 
अपने सामाजिक नियमों का उलंघत करने के कारण अभ्रपनी जाति से बहिष्कृत कर दिया 
था तथा बाद में इन्हें मलेच्छ कहा जाने लगा | मनुस्मृति की रचना के समय तंक खश 
जाति श्रपना प्रभाव काफ़ी भ्रंश तक खो चुकी थी तथा महाभारत में तो उसे “पाप 
जातियों! में भी गिना गया है | 


खश तथा कनैतों के सम्बन्ध में अनेक अनुमान लगाए गए हैं तथा उन्हें एक तथा 
भिन्न वर्गों से सम्बन्धित बताया जाता रहा है । डॉ० वाई० ऐस० परमार* का कथने 
कि “क्नते! दो शब्द 'कन' तथा 'ऐत' से बना है तथा 'कन' का पहाड़ी बोलियों में 
अर्थ कंस” और 'ऐत' का भ्रभिप्राय पुत्र होता है, भी विचारणीय है | इस व्याख्या के 
अनुसार “क्नत' का भ्रथं “कंस की सन्‍्तान' हुआ । यद्यपि वे कंस को दैत्य वंश से 
सम्बन्धित बताते हुए इस जाति को 'कुंस की सम्तान' मानने से स्वयं इनकार करते हैं 
परन्तु कंस को कृष्ण का मामा होने का गौरव प्राप्त है। अपने स्वभाव तथा कृत्यों के 
कारण उसे भ्रपमानित होना पड़ा | इसी कारण हम उसका -सम्बन्ध दैत्य वंश से नहीं 
जोड़ सकते | “कंस' के यहां अपने पुत् होने का विवरण प्राप्त नहीं होता परत्तु उसके 
वंश के लोगों को उसकी संन्‍्तान कहा जाना असंग्ेत नहीं है। महाभारत की कथा 
लोक प्रचलित किम्बदन्तियों तथा कथा-रूपों पर भ्राधारित है । यह झावश्यक नहीं है कि 
उस समय लोक में प्रचलित रूपों को यथावत लेखनीबद्ध कर लिया गया हो । एक 
महान्‌ योद्धा को साहित्यकार भ्रपनी भावनाओं के प्रनुसार चित्रित करता है । उसके 
गुणों भ्रथवा दुगु णों को उभारना तत्कालीन वातावरण की मांग के भ्नुसार होता है । इस 
. -कुल्लुई लोक-साहित्य--मूल शोध प्रबन्ध प्रति, पृ० 96, पद्म चन्द्र काव्यप । 
2... कुमाऊं, पृ० 27, 28 । 
३. ॥आएप्रंआऑंट 50४८५ ण॑ पार शिक्षा|ं॥#०---गाए040०ए४णा ?. 7, 8. 
4... ए0एब09 ॥ 006 स्रांगा॥8985 - ?9. 20-24. 
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अदेश के दुर्गम क्षेत्रों में प्रचलित 'शाठा और पाशा' के खेल जिनमें कौरबों का साठ 
तथा पाण्डबों का पांच होना बताया जाता है तथा जौनसार वावर एवम्‌ उत्तर प्रदेश 
के कुछ भागों में दुर्योधन का देवता के रूप में पूजा जाना, लोक प्रचलित विश्वास के 
अनुसार हिरमा का पाण्डबों को श्रपने क्षेत्र से भगा कर बांणासुर से विवाह करना भ्रादि 
ऐसो बातें हैं जो लिखित शास्त्रीय रूप से मेल नहीं खातीं । 

ऐसा प्रतीत होता है कि हिमालय के एक भाग में ग्रादिकाल से निवास करने 
बाली जाति खश हीं थी । इसकी बोली श्रार्य॑ भाषा से मिलती जुलती थी । खश 
बैदिक भ्रा्यों से पूर्व हिमालय में झा गए थे । राहुल सांकृत्यायन अपने ग्रन्थ “कुमाऊं' में 
खशों का भादि देश मध्य एशिया मानते हैं । विष्णु पुराण के भ्रनुसार खश कश्यप ऋषि 
की क्रोधेवशा नामक पत्नी की सन्‍्तान हैं। इसी पुराण के भ्रनुसार वे पिशांचों तथा 
यक्षों के सहजातीय बन्धु थे | कल्कि पुराण में भी अन्य पर्वतीय जातियों के साथ खशों 
के वर्णन झ्राए हैं । राहुल सांकृत्यायन ने श्रपने ग्रन्थ कुमाऊं (पु० 28) में रोमन इतिहास- 
कार प्लीनो (78६०) को उद्धृत करते हुए लिखा है कि सिन्धु और यमुना के बीच 
की पहाड़ी जातियां खश और क्षत्रियाणी (खन्नी) हैं। उनके प्रमुसार उस समय खश 
जाति ग्रपनें बतंमान नि वास कुमाऊं श्रौर नेपाल से बहुत पश्चिम में रहती थी भ्रौर 
टोंस तथा शारदा (काली) के बीच की भूमि में तंगण भौर किरातों का निवास था। 
उन का यह मत कि शक झोौर खश मूलते: एक ही जाति. थो, तथ्यों 
बर प्राधारित प्रतीत नहीं होता क्योंकि भ्रनेक ग्रन्थों में इन दोनों जातियों के झलग 
उल्लेख उपलब्ध हैं। उनका कथन है कि छाकों की भांति खशों में भी सामथ्यनिसार 
भुर्दों को भ्रच्छी प्रकार से समाधि देने की प्रथा थी भौर उनके (खशों के) विस्तार के 
भरनुरूप ही ये कब कर ता का किलर दा वह मिली है | अश्न 
यह है कि यदि शक भौर खश एक ही वंश के लोग थे भोर वे मुर्दों को समाधि देते थे 
तो कालानन्‍्तर में खश वर्ग में ये कब्रें बनाना बन्द क्‍यों हुआ ? भ्रपने ग्रन्थ 'किन्नर देश ' 
में भी उन्होंने मुसलमानों की कब्रों (खछे रोडखड्‌) से सम्बन्धित विश्वास को चुनौती 
दी है परन्तु इस सम्बन्ध में वे सशक्त प्रमाण नहीं दे सके हैं । कानम गाँव में 'खछे 
लागड्ू' (मुसलमानों का बौद्ध मन्दिर) यह सिद्ध करता है कि इस क्षेत्र में मुसलमान 
क्राश्मी र, झफगानिस्तान तथा तिब्बत झादि की ओर से प्राते रहे हैं भौर उन्हें बौद्ध- 
धर्मानुयायी होने पर भी स्थानीय निवासियों के बौद्ध-मन्दिरों में जाने की आज्ञा नहीं 
होती होगी । स्पष्टत: इसी लिए उन्हें प्रपने लिए झलग बौद्ध-मन्दिर बनाने की भ्रावश्य- 
कता पड़ी होगी । मुसलमान व्यापारियों के दिए हुए पत्थर के मोटे बतंन किन्नर-क्षेत्र 
में प्रब तक भी लोगों के पास सुरिक्षत मिल जाते हैं। इस क्षेत्र में भ्रब किसी जाति के 
लोग इस प्रकार के बतंन नहीं बनाते । झ्मतः स्पष्ट है कि राहुल सांकृत्यायन का खशों में 
कब्नों की प्रथा का प्रचलन बताना अ्रांति प्रूर्ण है। किन्नर जाति खश जाति का एक भंग 
थी अयवा उससे भिन्न वर्ग रहा है, जब तक इस सम्बन्ध में सांस्कृतिक तथा पुराता- 
स्विक प्रध्ययन के प्राधार पर निर्णय नहीं हो जाता, मुसलमान पठानों को कब्नों को 
हमें इस जाति के साथ पूर्वाग्रह के भ्राधार पर नहीं जोड़ना चाहिए। शक सूर्य पूजक 
थे परन्तु खशों में यह प्रथा प्रधिक प्रचलित नहीं है । डॉ० परमार! का यह मत कि 
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“कन' शब्द का प्रथे 'धनुष' भी लिया जाता है, भ्रतः शायद कनैत जाति तीर चलाते 
बाली रही हो, भी उल्लेखनीय है। खजों में तीरों के साथ “गेहूँ जैसे नृत्य भ्रब भी 
प्रचलित हैं । 


मत्स्य पुराण में लिखा है कि दक्ष की दस पुत्रियों ग्रदिति, दिति, दानू, भ्ररिष्टा, 
सुरस, सुरभि, विनता, तमरा, काद्ूू तथा विश्वमुनि के विवाह कश्यप के साथ हुए । वे 
ही सम्पूर्ण सृष्टि की माताएं हुईं | भ्रदिति ने बारह झादित्यों को जत्म दिया | ऋग्वेद 
में भ्रदिति के आझ्राठ पुत्र बताए गए हैं तथा अथवं वेद में उसे भ्रष्टयोनि कहा गया है । 
दिति के हिरण्यकश्यपु तथा हिरण्यक्ष पुत्र हुए | सम्मवतः खश भारत में 500 श्रौर 
000 पूर्ब प्रविष्ट हुए । महांभारत, वायुपुराण (45/6) तथा मत्स्य पुराण 
(]4/49) के भ्नुसार वे उत्तर में रहने वाले थे | महाभारत में बे बिदेहं, मागष, 
पुन्द्र, मालव, दरद, ववंरं, चीना, झोदरा, प्रहल्व, गान्धार, कुरु, पुलिन्द झादि 
प्रनेक जातियों के समकक्ष कहे गए हैं। वे घुमंक्कड़ थे श्रौर जंगलों -ब गुफाझों में रहते 
थे । राजपूत, गुज्जर, जाट तथा शअहीर उन्हीं की सन्‍्तान हैं ।* गुप्तों तथा हुणों के 
भ्राक्रमणों के कारण उन में से बहुतों को हिमालय में शरण लेनी पड़ी ।* शकों में से 
कुशान बादशाहों ने हिन्दु धमं को अपना लिया था। महाभारत के सभाषवं में बंताया 
गया है कि खश हिमालय के दक्षिणी भ्रंचल में पंजाब से नेपाल तक रहते थे तथा किरातों 
के बन्धु थे | गंगा व यमुना का उत्तरी भाग “कौलिन्द' कहलाता था। बे आधुनिक 
कनेत हैं भौर वर्तमान कुल्लू तथा शिमला की पहाड़ियों के क्षेत्रों में हिमालय की ढलानों 
के साथ सतलुज के दोनों झोर रहते हैं ।! किरात चपटे नाक वाले झादिम जाति के लोग 
थे भर वे जंगलों में रह कर शिकार पर प्रपना निर्वाह करते थे ।* 


खश आर्यों से काफी पहले भारत में श्राए श्रौर गिलगित तथा कराकुरम क्षेत्रों से 
लेकर नंपाल तक फैले | उस समय हिमालय के बहुत बड़े भाग पर किन्नर-किरातों का 
प्रभुत्व था| भाय॑ तथों खदा-वर्ग के लोगों ने इन जातियों को जंगलों तेथा भ्रन्य क्षेत्रों 
में भगा दिया तथा अपने भ्रधीन कर लिया। खष्ा तथा बेदिक आय एक ही वंश से 
सम्बन्धित होने के कारण मेल-मिलाप से रहे” । ग्रियर्सन ने खशों को आयं-भाषा-भाषी 
आदि निवासी बताया है | पंजाब तथा हिमालय के झायं-वर्ग में बहुपति-विवाहू प्रथा 
का प्रचलन यहां की प्रादिवासी जातियों के प्रभावान्तगंत माना जाता है । मैक्‍्समूलर 
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के अनुसार झ्ायं कोई जाति नहीं थी' बल्कि एक प्रकार की भाषा प्रयुक्त करने बाला 
समूह था। जनरल कनिधघम का मत है कि कुल्लू के निवासी कनेत भुण्डावंश का 
सम्मिश्रण हैं ।? पाराशर संहिता में कुनिन्द आदिवासी कहे गए हैं तथा उनके देश का 
साम कौनिन्द' बताया गया है। माकंण्डेय पुराण में 'कुनिन्द' के स्थान पर “कुलिन्दा 
शब्द का प्रयोग किया गया है । शरतचन्द्र राय के प्रनुसार कुलिन्द छाब्द मुण्डा (कोल) 
जाति के लोगों के “लिए ही प्रयुक्त होता था | उनके प्रनुसार कनत हिन्दी की एक 
बोली का प्रयोग करते हैं परन्तु इस बोली में मुण्डा शब्दों का बाहुलय है । ऐसा प्रतीत 
होता है कि खश जाति का जो भाग खनन (खुदाई), प्र्थात्‌ हल चला कर खेती करता 
था, कालान्तर में खनत' कहलाया भौर उन्हें ही 'करनत” कहा जाने लगा । खज्ों के 
प्रमेक खून्द (बीर वंश) शिमला ज़िला की चौपाल तहसील में रहते हैं, इनमें भ्रभी भी 
मातुसत्तात्मक व्यवस्था है तथा वधु बरात लेकर -बर के घर जाती है । बंढ़ाली खून्द के 
गीत के इन बोलों से इंनकी बीरता पर प्रकाज्ष पडता है-- 
झोर कौरा खौशिया गौला श्रो बाता । 
त्यारे नाईं पाइनदा पाणी दे लाता ॥ 

“झ्रौर खश कैवल बातें ही करते हैं परन्तु तुम्हारी तो जूतियों में भी कोई पैर 
नहीं रख सकता ।” 

कुछ विद्वान वैदिक काल की “दस्यु' जाति को कोलवंश से सम्बन्धित बताते हैं । 
इम्हें ही असुर नाम से अभिहित किया गया है | ऋग्वेद के प्रमुसार झार्यों ने दाम्बर को 
हराया, बह कुलितारा का पुत्र था । भ्रार्यों मे कोलों को पव॑तों की ओर भगाया तथा 
स्वयं गंगा तथा सिन्ध के मंदान में बस गए । महाभारत के भीष्मवध थर्व (7.23 
तथा 7.25) में सात्यकि-मुंण्डा जाति के लोग़ों की तुलना दानवों से करते हुए 
कहत्ता है-- 

“मुण्डानेतान्‌ हनिष्यामि दातवानिव वासव: |” 

अर्थात्‌, मैं इन मुण्डाशों को इस प्रकार मारूंगा जैसे इन्द्र ने दानवों को मारा ।* 
कुछ विद्वानों के मतानुसार मुण्डा लोग भ्पने मूल निवास स्थान झरावली और बविन्ध्य 
पर्वतमालाओं से भारत के उत्तरी भागों की झोर बढ़े भोर उत्तरी भारत की नदियों के 
किनारे बसे ।* हिमाचल प्रदेश के वतंमान निवासियों में मुण्डा वर्ग की भाषा तथा 
संस्कृति का मिश्रण किस अ्रद्ा तक है, इसका निर्धारण कर पाना अभी तक किए गए 
अध्ययनों के झ्राधार पर सम्भव नहीं हो सका है। जनरल कंनिंथम का यह केवल 
अ्नुमानमाच था कि सम्भव है इन क्षेत्रों के निवासियों की भाषा व संस्कृति में मुण्डा 
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जातियों के संस्कारों का मिश्रण हो गया हो परन्तु बाद के विद्वानों ने इसे 'बेद वाक्य 
मान कर इसी घारंणा के वश्षीभरत होकर मुण्डावर्ग को हिमालय के इस क्षेत्र के साथ 
सम्बद्ध कर दिया । यद्यपि हिमालय क्षेत्र की बोलियों पर व्यवस्थित अनुसन्धान तथा 
सर्वेक्षण नहीं हुआ परन्तु उनके कुछ शब्दों तथा व्याकरण के छिटपुट रूप से समान 
प्रतीत होने बाले भ्रंशों के श्राघधार पर इन बोलियों पर मुण्डा-भाषाझं का प्रभाव सिद्ध 
करने के प्रयत्न हुए । जैसा कि हम अगले पृष्ठों में देखेंगे, किन्नर-क्षेत्र की बोलियों पर 
भी संस्कृत व्याकरण के अधिकांश नियम लागू होते हैं । यह स्वयं प्रंग्रेज़ विद्वानों ने भी 
स्वीकार किया है कि कन॑त क्षेत्र की बोलियां, खछ्य बोलियों की भांति, हिन्दी का अप- 
अंश रूप हैं परन्तु इनमें अनाय॑ वर्ग की भाषाओं के लक्षण विद्यमान हैं। उदाहरण- 
स्वरूप यह कहा गया है कि पानी के लिए 'ती' शब्द का प्रयोग सम्पूर्ण कुनैत॑ क्षेत्र में 
होता है ।* इस शब्द का सम्बेन्ध मुण्डा शब्द “दा' के साथ बताया गया है श्ौर सोमा 
डि कोरस ((४०॥७ 0० ॥०705) के एक लेख" के उद्धरण से सिद्ध होता है कि कोलबर्गं 
की भाषाओं के साथ इसे दाब्द का साम्य है| पानी के लिए तमिल में “तण्णि' तथा 
मलयालम में “चीत्त' शब्द प्रचलित हैं, उनका सम्बन्ध भी “ती' शब्द से प्रतीत होता है । 
बाद के विद्वानों, यथा, ग्राहम बेली, जासचे (385'०॥९) तथा ब्रस्के (8705:6) झ्रादि के 
अध्ययनों के प्राधार पर डॉ० प्रियर्सत ने इस बोलियों पर मुण्डा-प्रभाव सिद्ध करने का 
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यत्न किया । इस सम्बन्ध में किन्नर-बोलियों से सम्बद्ध अ्रध्याय में बिचार किया गया है 


यह निश्चित है कि किन्नर-क्षेत्र के प्राचीन निवासी “मोन' जाति से सम्बन्धित थे, 
क्योंकि, जैसा कि भ्रन्यन्न भी बताया गया है, किन्नौर के महत्वपूर्ण गाँव 'कामरू' जहाँ 
प्रागैतिहासिक कालीन दुर्ग में स्वतन्त्रता प्राप्ति से पूर्व तक रामपुर बुष्नहर के राजाधों 
के प्रभिषेक की प्रथा रही है, का स्थानीय नाम “मोने' रहा है। “मोने' शब्द का 
स्पष्टतया “मोन' जाति से सम्बन्ध है। परन्तु 'भोन' जाति कौन थी तंथा किन्नौर के 
झाथ उसके क्‍या सम्बन्ध थे, यह प्रश्न विचारणीय है । भ्रब॒ हम मोत जाति के सम्बन्ध 
मैं विभिन्न विचारधाराओं पर विचार कर लेने की स्थिति में झा गए हैं । 
सोन : 

मोन जाति के सम्बन्ध में बहुत कम जानकारी प्राप्त है। ज़दस्कर में सभी 
भोरतीयों को, भले ही वे काइमी री, डोगरा भ्रथवों किसी प्रन्य वर्ग के हों 'मोन' कहा 
जाता है! | ए०ऐच० फ्रँ के के विचारानुसार 'मोन' भारतीय झादिम-जाति थी तथा इस 
श्रजाति के लोगों के सुख्य पद्मु 'क्याइ” (जंगली बकरा तथा जंगली याक) पश्चिमी 
क्षेत्रों की चरागाहों में काफी दूर तक विचरते थे । ऐच० ए॒० रोज्ञ का कथन है कि इस 
सम्भावता से इनकार नहीं किया जा सकता कि लामा-घर्म के भ्ागमन से पूर्व वर्तमान 
तिब्बती-वर्ग के साथ इस जाति के कुछ सम्बन्ध रहे हों क्‍योंकि पूर्व-बौद्ध कलां के कुछ 
ध्रवशेष जिनका इस जाति से सम्बन्ध है, श्रहूस्कर भौर लहाख में प्राप्त होते हैं ।* 
तिब्बत के जाड्स्कर क्षेत्र में वत॑मान समय में इस जाति के लोग भ्रछूत समझे जाते हैं 
तथा बढ़ईगिरी श्रादि के कार्य करते हैं। यह विचित्र संयोग है कि किन्नर-क्षेत्र की देव- 
गाथा सम्बन्धी गीत में बाणासुर तथा हिरमा के एक दूसरे को भ्रचानक मिल जाने पर 
बाणासुर हिरमा से पूछता है कि वह कहां से भ्रा रही है। हिरमा उत्तर देती-है कि 
बह कुल्लू क्षेत्र से भ्रा रही है, परन्तु हिरमा द्वारा ऐसा हो प्रश्न पूछे जाने पर 
“बाणासुर देव” उसे उत्तर देता है कि वह “गूंगे चन्तरड' से भा रहा है। कौन नहीं 
जानता कि “गुगा प्रदेश पश्चिमी तिब्बती का किन्नौर के साथ॑ लगने वाला क्षेत्र है 
तथा “चन्थड्‌ क्षेत्र पर भारतीय हिन्दु राजाप्रों का प्रर्याप्त समय तक अधिकार रहा 
है। “चन्यड्‌ क्षेत्र की राजधानी *चपरड्‌ नामक स्थान पर थी ।* 'चन्यड्‌' प्रथवा 
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'चपरदढ्‌” का छुद्ध रूप *चन्तरड्” में परिवर्तित हो जाना भ्राश्चर्य की बात नहीं है । 
दिलचस्प बात तो यह है कि लोकगीतों के गायक यह नहीं जानते कि यह क्षेत्र कहां है । 
*चन्तरड्‌' में हिन्दु राज्य की स्थापना यह सिद्ध करती है कि बाणासुर का 
सम्बन्ध भ्रायंवंच से रहा है । इस प्रकार यह स्वत: स्पष्ट हो जाता है कि 'मोन 
आरम्भ में तिब्बत के इस भारतीय क्षेत्र में प्रमुत्वसम्पन्न थे तथा बाणासुर उनका महान्‌ 
नेता था । कालान्तर में प्रन्य जातिओं से युद्धों के कारण वे तिब्बतीःक्षेत्र में बतंमाच 
स्थिति को प्राप्त हुए । कुछ विद्वान! “मोन' को “मनु” के समीप का शब्द बतलाते हैं 
परन्तु शब्द-साम्य होने के प्रनन्तर भी “मोन जाति को मनु से सीधा सम्बन्धित मानने 
में अनेक कठिना इयां हैं। मनु मानव इतिहास का आदिपुरुष माना जाता है जब कि 
मोन एक वर्गं>विशेष का नाम है | यहां यह स्पष्ट कर दिया जाना युक्ति संगत है कि 
“मोन जाति के लोगों को तिब्बत के प्राचीन धर्म “बोन' के साथ सम्बन्धित करने 
की भूल नहीं की जानी चाहिए । 'बोन धर्म भ्रन्ध-विष्वासों तथा लामाओं का घर्म था 
ओर इसकी साधना-पद्धति के भ्रनुसार साधारण नागरिक इस में अधिक योगदान नहीं 
दे पाते थे । इसमें लामा ही रहस्यपूर्ण सिद्धियों के द्वारा चमत्कार दिखाते थे । दूसरे, 
बोत-धर्मं के समानास्तर तत्कालीन समाज में तिब्बत-क्षेत्र में किसी प्रन्य घर्म के प्रजलन 
का पता नहीं चनता झ्रत: “बोन” को 'मोन' के साथ सम्बन्धित नहीं किया ज्ञा सकता। 


वाराहमिहिर ने भ्पने प्रसिद्ध ग्रन्थ वृहत संहिता (प्रध्याय ह४, इलोक 22-29) 
में तत्कालीन जातियों का उल्लेख करते हुए लिखा है कि पश्चिम दिश्ञों में माण्डब्य, 
सुखारा, तलहला, मद्र/ असमक, कुलूत, लाहदा, स्त्रीराज्य, नरसिह- तथा वनखस्थ 
जातियाँ रहती थीं । इसी ग्रन्थ (इलोंक-29) में पुष्पल, किर, कश्मीरा, श्रभिसर, 
दरद, तंगण, कुलूत, सेरिन्ध तथा वनराष्ट्र आदि जातियों का संकेत भी दिया गया है ।* 
उक्त ब्लोक में “असमक' शब्द से “प्रश्वमुख” जाति का श्रनुंमान लगाया जा सकता है। 
*अश्वमुख” किन्नरों को कहा जाता था। सम्भवतः “लाहेदा' लाहुल के रहने वाले थे । 
इन्हें कुलिन्द्रि] भ्रथवा क्तुलिन्द्रिन (/(/७॥॥०॥7०) भी कहा गया है। कुलिन्द्रित 
क्षेत्र के साथ सुलिन्द्रिन झ्थवा जालन्धिन (जालन्धर) का सम्बन्ध भी स्थापित किया 
जाता है ।* 


सर अलैक्शेण्डर कर्निघम कुनिन्द ग्रथवा कुलिन्दों को ही भ्राधुनिक कनैत मानते 
हैं'। वाराहमिहिर ने कुनिन्दों के राजा का भी वर्णन किया है । यह लगभग 560 ई० 
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की बात है । परन्तु ई० पूर्व काल के (राजन्य कुनिन्दसा) कुनिन्दराज का भी पता 
चला है |? 


जनरल कर्निघम का कथन है कि कुनिन्द, कौलिन्द तथा कुलिन्द एक ही जाति थी 
तथा वे लोग पहाड़ों के “भ्रंचल' (कुलिन्दोपत्यका) में निवास करते थे | वे कुलिन्दों की 
राजधानी श्रुष्न (302॥78) में होना बताते हैं? । श्रुष्न का शब्द-सास्य 'सराहन ' के 
साथ है । सराहन भ्रथवा शोणितपुर रामपुर बुशहर के पास एक सुन्दर स्थल है जहां 
प्राचीनकाल से बुशहर राज्य की राजधानी रहीं है । 


जहां जनरल कर्निघम कनावर के “मोन' लोगों को कोल-मुण्डा लोगों के साथ 
सम्बद्ध बताते हैं वहां गस्टव भ्ॉपरेट उन्हें गौड़-द्रविड़ जाति के साथ सम्बन्धित. करते 
हैं । उनका कथन है कि जनरल कनिधम ने प्रतिभापूर्ण श्रथक क्षोध की है परन्तु कोई 
भी व्यक्ति भले ही कितना प्रतिभा सम्पन्न क्‍नों न हो यत्न तल्ल भूलें किए बिना इतना 
अधिक नहीं लिख सकता' | उनके अनुसार -मोन' का अर्थ गौड़-द्रविड़ भाषाओरों के 
अनुसार 'पव॑तीय' होता है । वे 'कुनावर' शाब्द के 'कु' को भी 'परब॑त' अर्थ में प्रयुक्त हुआ 
मानते हैं" । उनका यह कथन है कि भारयों के भारत में आने से पूर्ब॑ यहां जो जातियां 
मूल निवासियों के रूप में निवास कर रही थीं उनमें से प्रधिकांशतः पर्वतों के साथ 
सम्बन्धित थीं। वे इन मूल निवासियों को गौड़-द्रविड़ के नाम से प्रभिहित करते हैं । 


].. 8509, ९9. 25--35, 37--39. 
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उन्होंने भारत की इन जातियों के मूल में प्रयुक्त होने बाले दो शब्दों! 'मल” तथा “को” के 
झ्राधार पर निष्कर्ष निकाला है कि इन दो शब्दों से ही भारतवर्ष की भनेक जातियों के 
नाम आरम्म होते हैं और इनका भ्र्थ “पर्वत! होता है। इस प्रकार “'कुनावर' का 
प्रारम्भिक शब्द 'कुन' “पव॑त' को द्योतक है । बहुत सम्भव है 'भावर' फारसी का शब्द 
इसके साथ मिल गया हो और इस प्रकार इस का. भ्रर्थ “पर्वत से झाने बाला हो गया 
हो | किन्नर बोली में अनेक शब्द, यथा, कोड्-चोटी, जिसका प्रचलित रूप 'कण्ढा' हो 
गया है इस प्रकार द्रविंड भाषाओं के साथ सम्बन्धित हैं। 'क' का ख “ग' श्ौर 'घ' में 
परिवतंन भ्रथवा इनका आपस में बदल जाना द्रविड़ भाषाझ्रों की विद्ेषता है। यह 
बात पहाड़ी भाषा में भी यत्र-तत्र दिखाई देती है परन्तु द्रविड़ भाषाओं की यह प्रवृत्ति 
कि 'फ को 'प' हो जाना, यथा--फलम का पलम (तामिल), ल की तीन घ्वनियां, र 
तथा ड़ का सम्बन्ध, ब का पे, यथा--नश्रह्मा से पिरामा, प्रबन्ध--पिरापल्तम्‌, ग्रन्थ- 
किरन्तम्‌ भ्रादि किन्नर बोलियों में देखने में नहीं झ्ाती । भरद्धं व्यञ्जनों का शब्द के 
आरम्भ में जुड़ जाना, यथा, बेला से येला, वेसा से येसा झ्ादि पहाड़ी बोलियों में नहीं 
प्रयुक्त होते 

सिम्घु संस्कृति, जो मूल रूप में द्रविड़ संस्कृति कही जाती है, हिमाचल प्रदेश के 
निवासियों तथा जन-परम्पराओं के भ्रध्ययन की दिशा में महत्त्वपूर्ण कड़ी है। यह सभ्यता 
हिमाचल प्रदेश के समीपस्थे क्षेत्र रोपड़ तक फैली हुई थी । भ्रत: निश्चय ही विप्लक 
अथवा सांस्कृतिक समन्वय के समय इसके अ्रवशेष इस क्षेत्र के अनेक भागों में सुरक्षित 
रहे होंगे । पाजिटर ने भपने प्रसिद्ध ग्रन्थ 'वेदिक एज' (पृ० 64) में बताया है 
कि “हनुमान” शब्द द्रबिड़ भाषा के अणमन्ति' का अ्पश्रंश है । अणमन्ति' का भ्र्थ 
“तरबन्दर' होता है परन्तु हनुमान की पूजा राम-भक्त तथा शक्तिशाली पबन-सुत के रूप 
में की जाती है| 


जैसा कि पहले कहा जा चुका है, हमारा विवेच्य विषय “किन्नर जाति' है भ्रत: 
हमें इस शब्द की व्युत्पत्ति पर विचार करना होगा । कुनावर शब्द से “किन्नर' बन 
जाना संस्कृत की प्रकृति के भ्रनुकूल है। संस्कृत में द्रविड़ तथा भ्रन्य भाषाओं की 
भप्रपेक्षा उच्चारण सम्बन्धी दुरूहृता का पुट रहता है। इस में भनेक शब्दों को संस्कृत- 
मनीषियों ने भ्रपनी श्रावश्यकतानुसार बदल लिया है पौर उन्हें इस प्रकार इस भाषा में 
झात्मसात कर लिया गया है कि भ्रब उनके प्राचीन रूप ढ़ परिवर्तन की ग्रावश्यकता के 
सम्बन्ध में कुछ भी कह पाना कठिन है! । 


हिमालय क्षेत्र में किन्नरों के साथ जिस जाति का अनेक बार उल्लेश्न प्रात्ता है 
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बह किरात है । महा भारत में किरातों को हिमवन्त के निवासी बताया गया है ।? कुछ 
लोग किरातों को ही “दस्यु' संज्ञा से भ्रभिहित करते हैं। ऋकसंहिता में दास-दस्युभों के 
बर्णन झाएं हैं उतके भनुसार उन्हें मृद्धधाक्‌ (प्रपरिचित भोषा में बोलने वाला), झ्रकर्मन 
झ्देवयु तथा “'शिदरनदेव' आदि कहा गया है ।* सिन्धु-सभ्यता के भ्रध्ययन से लिंग-पूजा 
को प्रचलित होना स्पष्ट होता है तथा पुरातात्विक शोध के झाधार पर केहा जा सकता 
है कि इस सभ्यता के लोग जिस देवता की पूजा करते थे वह वर्तमान शिव ही है। 
मोहनजोदड़ों तथा हड़प्पा की खुदाइयों में प्राप्त वृषभ-प्रतिमा को नन्‍दी का रूप माना 
आता है |” किन्नर बोली में देवता के लिए “शू' शब्द प्रयुक्त होता है। इस बगं 
के प्रधान देवी-देवता भ्सुर वंक्ष से सम्बन्धित हैं । इस क्षेत्र के भ्रष्टारह प्रधान देवी- 
देवताझों का पिता बाणासुर तथा माता हिरमा (हिडिम्बा) है। कोठी तथा निचार 
गाँवों की देवियां चण्डिका तथा ऊषा उनकी बहिने हैं । लाहुल-स्पीति, कुल्लू, शिमला 
जिला तथा किप्नर-क्षेत्र में प्रनेक ऐसे मन्दिर हैं जिनमें प्रा्ग तिहासिक काल से शिवलिंगों 
की स्थापना है । शरदऋतु में इस क्षेत्र के देवी-देवता भ्रपनी प्रजा हेतु वर्ष भर के 
लिए सुख-सम्‌द्धि लाने के उद्देश्य से इन्द्रलोक जाते हैं। उस समय इन शिवलियों में घी 
मल कर, देवता की पालकी के कपड़े लपेट कर देव-मुखड (धातु के चेहरे) सजा दिए 
जाते हैं। जब देवता स्वर्ग से निश्चित्‌ श्रवधि के पश्चात्‌ वापिस लौटता है तो पुज।री 
क्षिवलिंग के गिदं लपेटे गए कपड़े को सावधानी से प्रलग करता है भ्ौर देख कर यह 
पता लगाता है कि वर्ष भर में लोगों को क्‍या क्‍या वस्तुएं सुख-समृद्धि लाएंगी । उदा- 
हरणत: यदि उसे कपड़े में भनाज के दाने मिलें तो धन-धान्य की वृद्धि तथा यदि 
कोयले-पत्थर हों तो अ्रपशकुन माना जाता है। इस क्षेत्र में माघ पवित्नतम महीना 
माना जाता है। “माहह्‌ साहा ' भ्रर्थात्‌ *5 माघ' बड़ा त्यौहार होता है । इसी मास में 
देवता स्वर्ग जाते हैं। शिव पुराण तथा लिंग पुराण में कथा झ्राती है कि एंक बार 
ब्रह्मा भौर विष्णु में हसबात पर झगड़ा हो गया कि दोनों में बड़ा कोन है । जब वे 
समभौता नहीं कर प्राए तो उनके सामने हजारों लपटों वाला लिग्र प्रकट हुआ । इस 
शमत्कार के कारण उन्होंने लड़ना बन्द कर दिया | बाद में दोनों को शिवजी का पता 
लंग जाने पर उन्होंने उसे महान्‌ देवता मान लिया। यह मार्गशीषं का महीना था, 
तभी से इस मास में शिवरात्रि मनाई जाती है भौर ईशुर महादेव को भेंट पूजा दी जाती 
है | इस क्षेत्र में शिवरात्रि के दिन बकरे काटने की प्रथा है। इसका श्र शिवजी पर 
अलि-मांस चढ़ाना होता है। माघ मास में गौवध तथा गौमेध प्रथाओं का साक्ष्य महा- 
भारत के भीष्म पं से भी प्राप्त होता है ।( ईशुर महादेव स्थानीय देवताझों की पालकी 
का प्रधान मुखड (चेहरा) होता है तथा भ्रट्ठारह चेहरों में से दो भ्रन्य प्रमुख मुखडः 
“गोरे व “गंगे' के हैं। गोरे व गंगे किन्नर पुराण-कथा के भनुसार वर्फ के राजा युकुन्तरस 
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की लड़कियां थीं, इनके विवाह “ईशुरस' से हुए थे | सारांश यह है कि शिवजी यहां का 
प्रधान देवता है । ऐसा प्रतीत होता है कि 'शू' शब्द ही कालान्तर में 'शिव' बन गया। 
नारायण देवता शिवजी शभ्रथवा महेशुर (महासुर) देवताझों के सहायक माने जाते हैं । 
इस क्षेत्र के लोगों का विशिष्ट परिधान गोल टोपी, छुबा (लम्बा इकहरा कोट) एवं 
दोहडू व गाची (कमरबन्ध) भी यहां की विशिष्ट संस्कृति के द्योतक उपकरण हैं। 


राहुल सांकृत्यायत किरातों के सम्बन्ध में लिखते हैं--ये लोग हैं, चंम्बा के लाहुली, 
लाहुल के निम्न भागों के निवासी, झुल्लू के मलाणा गाँव के वासीं, ऊपरी सतलुज के 
किन्नर या कन्नौर, माणा-नीती के मारछा, अस्कोट (अल्मोड़ा) के राजी या राज- 
किरात, पश्चिमी न॑पाल के मगर, ग्रुरंग, मध्य नेपाल के तमंग, नेपाल उपत्यका के नेबार 
पूर्वी नेपाल की तीनों किराती जातियां-लिम्बू, याखा, रोई--सिक्‍्कम के लेपचा, भासाम 
के नागा आदि / बे उन्हें मोन-रूमेर नाम से भी झरभिहित करते हैं। उन्होंने किरातों 
का यह वर्ग-निर्धारण किस आधार पर किया यह तो स्पष्ट नहीं हुआ परन्तु एक प्रश्न 
उत्पन्न होता है कि क्‍या मुण्डाबर्ग के लोग किरात थे ? यदि हां, तो उन्होंने इस बर्ग में 
उन्हें क्यों नहीं रखा ! किरात-संस्कृति की यह उल्लेखनीय विधेषता है कि इसमें बहु- 
भू ता का प्रचलन रहा है ।* खासी भौर गारो जातियों में भ्रब भी वंशावली का प्रारम्भ 
स्त्रियों से माना जाता है तथा सम्पत्ति माता भ्रथवा पत्नी के नाम होती है। गारो जाति 
में सास के विधवा हो जाने पर नोकोम (दामाद) से उसको बिवाह करना पड़ता है । 
दूसरा प्रषन जो महत्त्वपूर्ण है, यह है कि इस वर्गीकरण में किन्नर तथा-किरातों में भ्रन्तर 
नहीं दिखाई देता | उनका कथन है कि किरातों के प्रदेश को 'मोन-युल” तथा इस प्रदेश 
के निवासियों को 'मोनपा' कहा जाता था । “मोन' शब्द का प्रयोग वर्मा के प्राचीन 
निवासियों के लिए होता रहा है । मलाणा के किरातों के सम्बन्ध में वे लिखते हैं-- 
“कांगड़ा ज़िले में केक्ल कुल्लू सब-डिवीज़न की मलाणा उपत्यका में किरात बोली 
बोलने वाला मलाणा एक बड़ा सा गाँव है । वह भाषा में ज़रूर किरात है किन्तु स्‍प्रास 
पास के खसों के समुठ में एक छोटा सा द्वीप कैसे जातीय तौर पर अपने को भ्रछूता 
रख सकता था ? मिलम वाले मुख-मुद्रा से मोन होते बमेर हैं, उससे उलटे मलाणा वाले 
मुख-मुद्रा से खस होते मोन हैं ।* वे किरातों के बिलीनीकरण के बारे में विचार व्यक्त 
करते हैं--उनको भ्रपने में विलीन करने वाले या उत्तर की झोर भगाने वाले श्राय॑ 
नहीं, बल्कि उन्हीं के मध्य-एसिया के भाई-बन्द खस थे, जो मंदान से नहीं, बल्कि 
पहाड़ों ही पहाड़ काझगर, कशकर (गिलगित), कश्मीर में अपने खेस या कश 
नाम की छाप छोड़ कर आगे बढ़े थे। वे किरातों की भूमि में नेपाल तक प्रवेश कर 
गये ।५ किन्नर तथा किरातों को एक वर्ग में रखना ठीक॑ नहीं कहा जा सकता क्योंकि 
एक बर्ग को “जंगली जाति' तथा दूसरे को 'देव-योनि' माना गया है। 


... ऋग्बेदिक इण्डिया--पृ० 82-85 । 
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पौराणिक वर्णन के भ्नुसार हिरण्यकश्यपु के पुत्र का नाम प्रक्लाद था। यह वही 
भ्रक्लाद था जिसके लिए विष्णु भगवान ने नरसिंह रूप धारण किया था। प्रहलाद को 
हिरण्यकद्यंपु ने गर्म स्तम्भ को छूने की सज़ा इस लिए दी थी कि वह छिवभक्त न हो 
कर विष्णु भक्त था । अ्ह्लाद के पुत्र का नाम विरोचन था | भसुरों तथा सुरों के युद्धों 
को भनेक कथाएं पुराणों में वर्णित हैं। दो वर्गों के ये संघर्ष बहुविध रूप से पुराणों में 
प्रस्तुत हुए हैं। “बलराज' भ्रथवा 'बरलाज' का त्यौहार जो कुछ क्षेत्रों में 
द्रीवाली के दूसरे दिन तथा प्नन्य में स्वतनत्र उत्सव के रूप में मनाया जाता है, 
स्पष्टतया राजा बलि के साथ सम्बन्धित है। किन्नौर से लगने वाले सराहन क्षेत्र में 
जहाँ बाणासुर की राजधानी रही है, भ्रब भी पण्डितों द्वारा दीवाली के दिन शाटे 
से राजा बलि का चित्र फशं पर बनाया जाता है तथा उसकी छाती. पर जलता 
हुआ दीपक रख कर “काब” की कथा गाई जाती है। तात्पर्य यहें है कि भ्रसुर 
संस्कृति का प्रभाव इस क्षेत्र में अब भी विद्यमान है। सुर श्रसुरों के सारे 
कथानक का प्रध्ययन करने पर पता चलता है कि यह संघर्ष धर्मों का था और 
कालान्तर में समाप्त हो गया । प्रसुर-देवताओों के साथ नारायण के रूपों को सहायक 
के रूप में स्वीकृत कर लिया जाना, दोनों संस्क्ृतियों का सन्धि-स्थल कहा जा सकता 
है । महाभारत में वर्णित ऊषा-पअ्रनिरुद्ध की कथा का रूप किन्नर-क्षेत्र में मिलजाता है । 
बांणासुर की पुत्नी ऊषा का विवाह युद्धोपरान्त भ्रनिरुद्ध से हुआ था। बाणासुर 
का हिड़िम्बा (हिरमा-जों कफौर गाँव की देवी है) के साथ राक्षस-विवाह हुआ था । 
हिड्म्बा का महाभारत के हिडिम्बवध पर्व में राक्षसी बताया गया है परस्तु वह प्राय: 
सम्पूर्ण हिमालय क्षेत्र की बड़ी देवी रही है। निश्चय ही उसका सम्बन्ध हिमालय में 
निवास करने वाली सशक्त भ्रसुर जाति से रहा है | किन्नर लोक-गीतों में ऊषा के पति 
का नाम 'होनू' बताया गया हैं। “होनू' का प्रनिरुद्ध हो जाता झाश्चयंजनक नहीं है । 


“अ्रसुर' शब्द की मूल धातु “पस्‌' “जीवत” भ्रथवा “रहना' है । ऋण्वेद में इसका 
भ्रयोग मुख्यतः वेदिक देवताश्ों, यथा--वरुण, इन्द्र, भग्नि, पुष्‌ न, रुद्र, सबित्‌र, सोम 
तथा मारुत भ्ादि के लिए हुआ है | बाद के साहित्य में देवों की उत्पत्ति प्रजापति के 
भुख से बताई गई तथा इस कारण उन्हें भ्रसुरों से श्रेष्ठ सिद्ध किया गया । विष्णु पुराण 
में भी भ्रह्मा के मुख से देवताझों तथा जांघ से भ्रसूरों की उत्पत्ति मानी गई है। 
जैसा कि कहा जा चुका है, बलि, मत्स्य-पुराण के अनुसार, विरोचन का 
बुत्र तथा बाण का पिता था जिसे विष्णु ने वामन रूप धारण करके पाताल 
भेज दिया था। दक्षिणी भारत में बलि की पूजा प्ननेक स्थानों, यथा, महाबलिपुरम्‌ 
झादि में होती है । यह विश्वास किया जाता है कि बलि बहुत न्‍्यायी तथा प्रजा-पालक 
राजा था झौर वह झब भी बथं में एक बार पृथ्वी पर श्राता है परन्तु उसका ध्रागमन 
एक समय में उत्सव के रूप में हमारे देश में नहीं मनाया जाता बल्कि भिन्न समयों पर 
इस सम्बन्ध में उत्सव होते हैं ।! बलि के पृथ्वी प्र झ्ागमन की यह कथा बाणासुर की 
झात्मा के किन्नर-क्षेत्र में अपने पुत्न-पुत्रियों के यहां प्रलम घलग समयों पर झाने की 
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घटना से मिलती है। यह बिचित्न संयोग हैं कि दक्षिणी भारत में बलि के पृथ्वी पर 
थाने का सबसे बड़ा पर्च कार्तिक मास में होता है। इस समय फसल खेतों में होती है 
तथा घरों में प्रकाश किया जाता है।” इस प्रदेश के भनेक स्थानों में “बूढ़ी दीवाली" 
तथा बलराज (बरलाज) के त्यौहार इस तथ्य को पुष्ट करते हैं कि “अ्सुर' कहे जाने 
वाले लोगों का प्रभृत्व इन क्षेत्रों में भी रहा है। मैसूर में नबरात्रों के भ्रन्तिम दिव 
बलि की प्रशंसा में गीत गाए जाते हैं, पोंगल के प्रसिद्ध त्यौहार में उसकी प्रूजा की 
जाती है तथा मालाबार में भ्रोनम त्यौहार के प्रवसर पर उसकी पूजा होती है । 


किन्नौर के वरंमान सवर्ण निवासी स्वयं को “खोशिया' कहते हैं। इन के 
अतिरिक्त हरिजनों में निम्न मुख्य वर्ग मिलते हैं :-- 


कोली :--कर्निघम के मतानुसार इस जाति के लोग कोल जाति से सम्बन्धित हैं 
परन्तु किन्नर देश के हरिजनों के रहन सहन तथा बोली का भ्रध्ययन करने पर यह बात 
निराघार मालूम होती है । यहां सवर्ण जिस भाषा का प्रयोग करते हैं वह हरिजनों में 
प्रचलित नहीं है । यहां के हरिजन पद्चिचमी पहाड़ी का प्रयोग करते हैं । यह बोली झारयें 
भाषा है तथा किन्नौरी बोली से नहीं मिलती । ये भ्रपनी बसती में विष्णु देवता की पूजा 
करते हैं। जिन गांवों में नारायण देवताग्रों के रथड़ः हैं, वहाँ देवता को गांवों के' बाहर 
ले जाने को दश्षा में इस वर्ग को भी पालकी उठाने की श्राज्ञा दे दी जाती है। वैसे 
याद कोई हरिजन देवता के रथ से भूल से भी छू जाए तो देवता “लाख (जूठा, श्रपवित्र) 
हो जाता है और तब तक शुद्ध नहीं होता जब तक कि भूल करने वाला उसे मेमने 
भ्रथवा बकरे की बलि न दे दे । पश्बतः केवल “कोल के साथ “कोली'” शब्द का सामीष्य 
होने से हम इन्हें 'मुण्डा' बर्ग में नहीं रख सकते । 


हरिजन भ्रब भी सवर्णों के खेतों में हालस (हल जोतने बाले) का कार्य करते हैं 
तथा उन के पास भपनी भूमि बहुत कम होती है । कोली इस वर्ग में अपने श्राप को 
सवर्णो से दूसरे दर्जे पर गिनते हैं क्योंकि वे गौ-माँस मक्षण नहीं करते थे । हरिजनों का 
दूसरा वर्ग सम्भवतः प्राचीन काल में गौमांस-भक्षण किया करता था, ऐसा कहा 
जाता है । कोलियों को कई किन्नर-ग्रामों में 'डाकेसः भी कहा जाता है क्योंकि ग्रे 
लोग देवता का 'डाकड (छोटा तम्बूरा) बजाते हैं तथा देवता के पास सायं प्रात्तः की 
प्राथंना करते हैं । जब रियासत-शासन के समय में हरिजन-वर्ग सोने द चांदी के गहने 
नहीं वनवा सकता था, तब भी इस क्षेत्र के कुछ कोलियों को निदिचत तोल के सोने 
के भ्राभूषण बनवाने की भाज्ञा राजा की ओर से मिल जाती थी । यह इस बात का 
प्रमाण है कि ये लोग अच्छी सेवाश्ों के कारण राजाओं को प्रसन्न कर लेते थे । 


इस क्षेत्र में बसने दाली जाति के लिए हरिजन नए अभ्तिथि थे भौर उन्होंने 
सवर्णों की बहुत सेवा की है, तथा उनका बहुत श्षोषण भी हुआ है । 


हरिजनों के द्वितीय वर्ग के लोग भौरेस हैं। ये लकडी भ्रादि का कार्य करते हैं । 
इन की वोली सामान्यतया क्षेष हरिजनों की बोली से नहीं मिलती । भौरेस तथा 
हरिजनों के झापस में विवाह-सम्बन्ध भी नहीं होते । 


], ॥७५, 9. ।5--6. 
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हरिजन चमार होते हैं । ये प्रायः सारे किन्नौर में बसे हुए हैं । ये 
क्षाघारणतया जूते बनाने का कार्य नहीं करते | इस बर्ग के कई लोग करघे भरादि का 
कार्य भी कर लेते हैं भौर लोगों के कपड़े बुन कर निर्वाह करते हैं । 
' . लुहार भी हरिजन होते हैं । ये लोगों के झ्ाभूषण तथा देवता के मुखड को 
बनाने का कार्य करते हैं। हरिजनों की स्थिति का अ्रध्ययन करने पर. यह बात स्पष्ट 
हो जाती है कि वे यहां के मूल निवासी नहीं हैं । उन्हें या तो सवर्ण लोग दूसरे क्षेत्रों से 
बुला कर लाए हैं श्रथवा समय सम4 पर भ्राजीबिका की तलाश में वे लोग यहां भा कर 
बसते रहे हैं । 
उपयुक्त ऊद्धरणों से निम्न लिखित निष्कर्ष जा सकते हैं :-- 

. किन्नर नृत्य-्गोयन में रुचि रखने वाले थे । 


2. वे दैवी शायक थे । 
3. वे हिमालय के निवासी थे । 
4. वे भ्रहवमुख थे । 


इस सस्बन्ध में हमारा मत यह हैं कि किन्नर-- 
. प्रा्य-परिवार की एक जाति थी । 
2. यह हिमालय के बहुत बड़े भाग में निवास करती थी । 


3, हिमालय के प्रति श्रद्धा के कारण तथा अपने वर्ग से सम्बन्धित होने के 
कारण भार्यों ने उसे नर-देवों की श्रेणी में सम्मिलित कर लिया । 


किप्नर भ्रार्यों के शत्र्‌ नहीं हो सकते क्‍योंकि द्ात्रुओं की प्रशंसा करना तथा 
इन्हें नरदेवों की श्रेणी में रखना समीचीन प्रतीत नहीं होता । दूसरी बात जो ध्यान 
देने योग्य है, वह यह हैं कि प्रप्सरायें तथा गल्धर्व जिन का वर्णन किन्नरों के साथ भ्राता 
है, वेदों में किसी न किसी रूप में वर्णित हैं परन्तु किन्नरों का वर्णने इन के बाद की 
बात रही है। ऐसा प्रतीत होता है कि व॑दिक काल में भ्रपने इन बन्घुओों का पता प्ार्यों 
को सम्भवत: नहीं चल पाया होगा झौर वे इन की रहस्यमयता से परिचित नहीं होंगे, 
यही कारण है कि किन्नरों का वर्णन पुराण काल में ही सम्भव हो सका । 

किन्नरों को “भ्रश्वमुख' कहा गया है। वर्तमान किन्नर न तो “झश्वमुख” होते हैं 
झौर न ही इस बात के प्रमाण इस समाज की प्रथाझ्रों में मिलते हैं | हां, एक बात 
जो देखने में आती है वह यह है कि इन लोगों को “घोड़े पालने” का शौक होता है । 
धुराणों में बातें लाक्षणिक ढंग से कही गईं हैं भ्रतः भ्रदव पालकों को “भ्रश्वमुख' कहा 
जाना भ्राश्चयंजनक नहीं है । पौराणिक पुरुष अद्भुत शारीरिक शक्ति तथा शरीर- 
रचना वाले माने जाते हैं भ्रतः किन्नरों को भी विचित्न शरीर वाले बना देता पुराण- 
कारों के लिए कोई नई बात नहीं थी । कुछ विद्वानों ने ग्रीक-पुराण-कथा में वर्णित 
कैन्टौर (/६४7/००) जिसके शरीर का उपरि भाग मनुष्य का तथा टांगों का भाग धोड़े 
का होता है, की भारतीय धमंगायथा में वर्णित गन्धर्वों व किन्नरों से तुलवा की है । कैण्टौर 
से “किन्नर' हो जाना भाषा-वैज्ञानिक दृष्टि से भले ही सम्भव हो परन्तु वैज्ञानिक भनु- 
सन्धान के भ्रभाव में इस प्रकार का निष्कर्ष निकालना दूर की कौड़ी लाना है। 


किन्नर तथा कित्नौर [ 3] 


किन्नरों में मृतकों के नाम पर चबूतरा, शेखार (कोटड) बनाते की प्रथा तथा 
ईंघोटुल की भाँति का त्यौहार) ऐसी बातें है जिन के कारण विद्वानों ने मुण्डा लोगों के 
साथ वर्तमान निवासियों के सम्बन्ध जोड़े हैं। मृतकों के नाम पर चबूतरा बनाने की 
प्रथा मुण्डो वर्ग में ही प्रचलित रही हो, ऐसी बात नहीं है। चम्बा, मण्डी, सुकेत, 
कांगड़ा तथा बिलासपुर के ही क्षेत्रों में यह प्रथा प्रचलित नहीं रही है बल्कि पितरों एवं 
योर पुरुषों की याद के लिये स्मारकों का निर्माण बिश्व भर की जातियों में प्रचलित 
है | मुसलमानों में कब्रें बनाने की जो प्रथा प्रंचलित है वह पितरों को पर्याप्त समथ 
तक याद रखने के विश्वास पर ही भ्रधिक झ्ाधारित है । 


शरतचन्द्र चकलादर ने लिखा है कि ऐतरेय ब्राह्मण में उत्तर कुरुओं को हिमालय 
के दूसरी भोर (परेण हिमवंतम्‌) रहते हुए बताया गया है। उनका कथन है कि 
ऋग्वेद में “उत्तर' का श्रर्थ ऊंचा तथा परवर्ती होता है | बे उत्तर कुरुओं तथा उत्तर 
मंद्रों को इस नाम से पुकारने का कारण यह बताते हैं कि वे हिमालय के उपरि भागों 
में रहते थे | कालान्तर में किरातों तथा मंगोलियनों के भ्राक्रमणों के कारण उन्हें भ्रपने 
स्थानों से हट जाना पड़ा झ्लौर इस प्रकार उनके सम्बन्ध मेंदानी भागों में रहने वाले 
भाई-बन्घुशों से कट गए | प्रो० जैकोंबी का कथन है कि उत्तर कुरुओं की स्मृति भ्रमी 
भी भ्रार्यों के मस्तिष्कों में थी- तथा मध्य देश के ये कुरू, जिनका क्षेत्र हिमालय की 
पवित्र श्रृंखलाओं से घिरा था, सामान्य मानव-श्रेणी से ऊपर की जाति मान लिए 
गए। यह स्थान प्राश्चरयों से युक्त तथा सब प्रंकार की व्याधियों से मुक्त माना जाने 
लगा | यह सम्पूर्ण विवरण किन्नरों पर घटित होता है । यहाँ यह उल्लेखनीय है कि 
किन्नर-बोली (कनौरयानुस्कद) में उत्तर तथा दक्षिण दिशाओं के लिए कोई शब्द नहीं 
हैं भ्ौर पूर्व (ज़रको) तथा पद्चम (रेदको) दो ही दिशाएं हैं। 
जैसा कि पहले कहा जा चुका है 'कुनावर' शब्द से “किप्नर' बन जाना पक्‍्रसम्मच 
नहीं है क्योंकि 'किम्‌+त्तर' शब्दों में संस्कृत भाषा में “किम्‌” का जो अर्थ है वह इस 
दाब्द के मूल में प्रतीत नहीं होता । किन्नर धर्म-प्रन्थों में 'कुत्सित नर' नहीं कहे गए 
हैं। नृत्य-गायन में दक्ष ये लोग हिमालय में निवास करते वाली जाति से सम्बन्धित थे | 
बहुत सम्भव है कि इस क्षेक्न में प्रचलित तिब्बती भाषा का “किम' (घर) शब्द, इसके 
मूल में हो। इस प्रकार किन्नर का प्र 'घर का व्यक्ति' हुप्ना । किप्नरों में देब-पूजव 
की जो परम्परायें प्रचलित हैं, उनसे इस भ्रथं का मेल बैठता है । वे देवी गायक हैं, 
पर्वतों पर रहते हैं तथा उन्हें पुष्पों से बहुत प्रेम है । “किम्‌' की ब्याख्यां न दिए जाने 
तथा भ्रन्य भाषाझों, यथा, तिब्बती श्रादि में इस दाब्द के रूप मिल जाने से “किन्नर 
शब्द को समभने में भूल होती रही है, जो स्वाभाविक थी । बहुत सम्भव है द्रविड़ 
भाषाओों के “कु श्रथवा “कुन्नु' शब्दों की भांति “पर्बत' झ्र्थ बताने बाला कोई प्न्य 
शब्द “किम' हिमालय की किसी भाषा में हो तथा मनीषियों ने उसके आधार पर 
“किन्नर' (पंत का व्यक्ति) शब्द की रचना की हो । किन्नरों के लिए “किम्पुरुष' दब्द के 
जो पर्याय प्रयुक्त हुए हैं उनका उत्तर निम्न बलोक से मिल जाता हैं :-- 
(कि पुरुषः) :--स च॒ अरददाकार जघन: नराकारमुखः । 
किन्नरस्तु श्रदवाकार वदन: नराकारजघन इति त्योमेंद: । 


इस प्रकार जहां किम्पुरुष 'नर मुख' होते हैं वहां किन्नर “भश्व मुख' बताए गए 
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हैं। भ्रध्वपालक बन्धुओों को अश्यमुख' बना कर भर्द्ध देव-योनि की श्रेणी में ला खड़ा 
करना धमंशास्त्र प्रणेताशों की भ्रनोखी कल्पना का सुन्दर उदाहरण है। भ्रम रकोश में 
निम्नलिखित दस देव योनियां बंताई गई हैं-- 
विद्याघरो5प्सरो यक्ष-रक्षों-गन्धवं-किन्नरा: । 
पिशाचो-गुद्य क; सिद्धो-भूतोहझ्मी देवयोनय:।। स्व वर्ग ; 3: |! 
बाल्मीकीय रामायण में भी किन्नरों को वर्णन भ्राया है। जब सीता की खोज हो 
रही थी तो सुग्रीव ने शतवलि नामक वानर को उत्तर दिशा में जाने का श्रादेश दिया-- 
मयस्य भवन तक दानवस्य स्वयं कृतम्‌ । 
मेनाकस्तु विचेतव्यः ससानुप्रस्थकन्दर: ॥३0॥ 
स्त्नीणामश्वमुखीनां तु निकेतस्तत्र तत्न तु । 
तं॑ देश समतिक्रम्य झाश्रमं सिद्धसेबितम्‌ ॥3॥ 

--उस क्षेत्र में मय का भवन है जिसे दानव ने स्वयं बनाया है तथा वहां शिखर 
बुक्त मैनाक पव॑त समतल मंदानों तथा कन्दराओों से परिपूर्ण है । वहाँ भ्रश्वमुख स्त्रियां 
विचरण करती हैं तथा अ्राश्रम सिद्धों द्वारा सेवित हैं । उस देश में जाकर सीता को 
खोजना । । 
किष्किन्धा काण्ड सर्ग 3 के भ्रगले इलोकों में सुग्रीक निर्देश देते हुए किन्नर देश 
कौ भौगोलिक स्थिति पर प्रकाश डालते हैं-- 

गन्धर्वा: किन्नरा: सिद्धां नागा विद्याघरास्तथा । 
रमन्‍ते सतत ततन्र नारीभिर्भास्वरप्रमा: ॥50|। 

इस क्षेत्र में पहुंचने पर बेखानस सर के पश्चात्‌ सूना झाकाश दिखाई देगा। मेघों 
की घटाएं नहीं होंगी तथा इस क्षेत्र में शीतोदा नेदी बहती है । शीतोदां के तट पर 
उत्तर कुरु प्रदेश है | गन्धवे, किन्नर, सिद्ध, नाग तथा विद्याघर यहाँ सर्वदा मधु-कण्ठी 
नारियों के साथ भ्रमण करते हैं । 

ऊपरोक्त छ्लोंकों से स्पष्ट होता है कि किन्नर असुर वंश से थे क्योंकि उनके देश में 
मय का भवत है । सम्भवत: मय के वंश से सम्बद्ध होने के कारण ही किन्नरों को “मयु/ 
भी कहा जाता है । शीतोदा वंर्तमान सतलुजण नदी है. तथा उसके तट पर कुरु प्रदेश में 
किप्नरों का होना उन्हें भायों के समीप लाता है । कुछ विद्वान भसुरों को भ्तांये मानते 
हैं परन्तु यह धारणा पृष्ट नहीं हो सकी है । ऐसा प्रतीत होता है कि श्रार्य जाति का 
स्िवभक्त वर्ग असुर' तथा विष्णु पूजक वर्ग 'सुर' कहलाता था । कालान्‍्तर में इन 
दोनों वर्गों में समन्वय स्थापित हो गया थो । 

खश व कनेत जातियों के सम्बन्ध में सहज ही यह पग्नुमान लगाया जा सकता है 
कि यह एक ही जाति के दो वर्ग थे | वतंमान किन्नरों में खशों का विलय हो गया है । 
हिमालय के इस भूभाग में विविध संस्क्ृतियां पनपी हैं भौर इस प्रकार अनेक सांस्कृतिक 
परतें देखने में भ्राती हैं । यदि वतंमान किन्नरों की संस्कृति में कुछ ऐसे तत्व सम्मिलित 
हो गए हों जो भाषा-विदों, इतिहासकारों तथा नृतत्त्वश्ञास्त्रियों को सुदूर स्थित जातियों 
में भी मिलते हों तो झाश्चर्य नहीं होना चाहिए । संस्कृति क भाषा का समन्वित इकाई 
के रूप में पक्‍्रध्ययत ही वर्ग-निर्धारण के क्षेत्र का एकमात्र सोपान तथा मानदण्ह रहना 


चाहिए । 


2 | प्रस्तुत भ्रष्ययन भ्रोर सर्वेक्षण 


लोक-साहित्य का क्षेत्र बहुत व्यापक है, यह वह सौखिक अभिव्यक्ति हैजों 
भले ही किसी व्यक्ति ने गढ़ी हो; पर भ्ाज जिसे सामान्य लोक-समूह अभ्रपना मोनता 
है प्रौर जिस में लोक की युग युगीन वाणी-साधना समाहित रहती है, इस में लोक- 
मानस प्रतिबिम्बित रहता है!” | यह भ्रपने लोकरेंजनी रूप में साधारण समाज की 
मौखिक रूप में भावमंय अभिव्यक्ति करता है। कतिपय पाव्चात्य विद्वान, यथा, 
प्रो० चाइल्ड, श्री किटरेज, सिजविक, गुमेर तथा लूसी पौण्ड प्रभुति लोक-साहित्य 
के अध्ययन को असंस्कृत समाज तथा ग्रादिम मानस की अभिव्यक्ति का अध्ययन 
मानते रहे हैं भौर इस कारण लोक (फोक) शब्द का पर्थ गांवों अ्यवा वनों में रहने 
वाले गंवार तथा असंस्कृत समाज के रूप में प्रयुक्त होने लगा | 


लोक साहित्य के प्रन्तगंत बह समस्त बोली या भाषागत अप्रभिव्यक्ति श्राती 

है जिस में :--- 

(ग्रे) आदिम मानस के अवशेष उपलब्ध हों। 

(प्री) मौखिक क्रम से उपलब्ध बोली या भाषागंत अभिव्यक्ति हो जिसे किसी 
की कृति न कहा जा सके, जिसे श्रुति हीं माना जाता हो और जो लोक- 
मानस में समायी हुई हो । 

(६) कत्तित्व हो किन्तु बह लोक-मानस के सामान्य तत्वों से युक्त हो, उसके 
किसी व्यक्तित्व के साथ सम्बद्ध रखते हुए भी, लोक उसे श्पने ही 
ब्यक्तित्व की कृति स्वीकार करे? । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि 'लोक साहित्य' “लोक” और “साहित्य' दो शब्दों से 

मिल कर बना है। “लोक' शब्द बहुत ब्याप्त है। जो लोग संस्कृत तथा परिष्कृत 
लोगों के प्रभाव से बाहर रहते हुए भ्रपनी पुरोतन स्थिति में बतंमाने हैं उन्हें 'लोक' 
की संज्ञा प्राप्त है+। लोक-साहित्य धर्म की ्राधार-शिला पर खड़ा है क्‍योंकि सृष्टि के 





हॉँ० धीरेन्द्र वर्मा, हिन्दी साहित्य-कोष--पू० 682 । 
डॉ० सत्यब्रत सिन्हा; भोजपुरी लोक गाथा-ल्पू० 5, 957। 
डॉ० सत्येन्द्र, लोक-साहित्य विज्ञान, पू०-4, 5--962 


हिन्दी साहित्य का बृहत्‌ इतिहास--घोड्श भाग, प्रस्तावना, डॉ० क्ृष्णदेव 
उपाध्याय, प्रृ० 4 । 
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समस्त मानव-समाज मूलरूप में धम्ं में प्रोस्था रखते हैं। डॉ० कृष्णदेव उपाध्याय 
के शब्दों में--'सच तो यह है कि धर्म की आधार-छिला पर ही लोक-साहित्य की 
प्रतिष्ठा हुई है । जनता के इस लोकप्रिय साहित्य में बरणित विधि-विधानों,- रीति 
रिवाजों, विध्वास-परम्पराओ्रों तथा रहनसहन का भअनुशीलन किया जाये तो इस से 
ज्ञात होगा कि उन को धर्म से कितनी प्रेरणा प्रांप्त हुई है, कितना बल मिला है। 
किम्बहुना यदि लोक-साहित्य के निर्माण में घ॒र्म का झाधार प्राष्त न होता तो उसका 
इतना सजीव, स्वस्थ तथा सबल होना सम्भव न था' । 


हस विवेचन के पष्चात्‌ हम लोक-साहित्य के क्षेत्र-विस्तार के विषय में 
कह सकते हैं कि यह समस्त जातियों को परम्पराभ्रों, रीति-रिवाजों, -रूढ़ियों, 
अंघ-चि७ष्वासों, लोक गीतों, लोक-कथाओझों, मुहावरों, कहावतों तथा उन॑ मान्यताओं 
का साहित्य है जो मोखिक रूप से बौद्धिक सम्पत्ति के रूप में एक मनुष्य से दूसरे को 
किसी कृतज्ञता के बिना प्राप्त होते हैं श्लौर जिनका संरक्षण करना वह अपना कत्ते्य 
समझता है तथा जिन्हें वह भ्रगली पीढ़ी को भ्रपनी अभ्रजित सम्पत्ति के साथ देता चला 
जाता है। इस प्रकार हम देखते हैं कि लोक-साहित्य का क्षेत्र बहुत व्यापक है और 
वह चौड़ाई में यदि किसी व्यक्ति के जन्म से लेकर सृत्यु तक फैला हुआ है तो 
लस्बाई में ग्रादिम मानव से लेकर सभ्यतम जातियों तक पांव पसारे हुए है। लोक- 
साहित्य के बिना समाज मृतप्राय है तथा यह विज्ञान सामाजिक विघटत्त या उत्थान के 
कारणों के प्रध्ययन में शेष विज्ञानों की श्रपेक्षा श्रधिक सक्षम है । 


किन्नर-क्षेत्र के निवासियों के सम्बन्ध में हमारे धमंणास्त्रों तथा पुराणों में अनेकों 
उद्धरण भाते हैं परन्तु हम इस प्रकार के सन्दर्भों को लोक-साहित्यिक भअ्रध्ययन नहीं 
कह सकेते क्‍योंकि उन से किन्नर-समाज की मान्यताओं पर कोई विशेष प्रकाष्ा नहीं 
पढ़ता । हम केबल इतना ही जान पाते हैं कि किन्नर नृत्य-गायन में विक्षेध्र रुचि 
रखते थे । 

किन्नौर के इतिहास पर लिखने वाले विद्टानों में प्रंग्रेजों की संख्या पर्याप्त है 
परन्तु इस क्षेत्र के लोक-साहित्यिक सध्ययन नितान्‍्त कम प्रस्तुत हुए हैं । 


यहे निश्चित है कि तिब्बत-के बहुत बड़े क्षेत्र प्र भारतीय भ्रधिकार रहा है। 
तिब्बत हमारे धमं-गन्थों के भ्रनुसार पवित्न भूमि है, जहां देबी-देवता निवास करते हैं। 
मानसरोवर की धार्मिक पृष्ठभूमि सें यह बात स्वत: स्पष्ट हो जाती है। तिब्बत के 
इतिहास के भ्रनुसार एक भारतीय राजकुमार ने उस देश पर राज्य किया था। यह 
राजकुमार कौन रहा होगा, इस सम्बन्ध में विद्वानों के प्रनेक मत हैं। परम्परा के 
अनुसार यह पाण्ड -पुक्ष कर्ण अथवा रूपत्ती राजा था जो कि कौरवों तथा पाण्डवों के 
युद्ध के समय स्त्री-वेष में तिब्बत भाग गया था। कुछ विद्वानों के मतानुसार यह 
कौसल के राजा प्रसेनणित का पुत्र था अथवा साक्य-बंश की लिच्छबी शाखा से 
सम्बन्धित व्यक्ति रहम होगा । 


कुछ भी हो, इतना निश्चित है कि जब यह राजकुमार हिमालय से तिब्बत करी 


, डॉ० कृष्णदेव उपाध्याय, लोक साहित्य की भूमिका--प० 270 । 
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भ्रोर उतर रहा था तो मार्ग में उसे कुछ चरबाहे मिले। क्‍योंकि यहेँ उन की भाषा 
नहीं समझ सकता था श्रतः उन के द्वारा किसी प्रइन के पूछे जाने पर उसने केक्‍ल हाथ 
हिला कर हिमालय की झोर संकेत किया जिस से उसका अभिप्राय यह था कि वह 
हिमालय प्रवंत से उतर कर झ्रा रहा था ग्रौर उस का देक्ष पर्वत के दूसरी झोर था। 
चरवाहों ने उसके संकेत से अनुमान लगाया कि वह झपने आपको स्वर्ग से श्रोया हुआ 
बता रहा है। उन्होंने उसे सम्मान देने के उद्देश्य से एक लकड़ी की कुर्सी पर बिठा 
कर कन्धों पर उठा लिया और भपना बादशाह मान लिया। इस के पदचात्‌ उस का 
नाम न्‍्या-ख्री-सान-पो! पड़ गया । इस घटना से पता चलता है कि तिब्बत के साथ 
भारत के अति प्राचीन काल से घनिष्ठ सम्बन्ध रहे हैं। तिब्बत पर गोरखों के 
अग्रधिकार का तो इतिहास साक्षी है | 


किन्नर-क्षेत्र की लोकवार्ता पर एक्षियाटिक सोसाइटी आफ बंगाल, जिस की 
स्थापना सर क्लियम जोन्स ने सन्‌ 784 ई० में की थी, का महत्त्वपूर्ण योगदान रहा 
है, इस संस्था का उद्देश्य ही एशिया महाद्वीप के इतिहास, पुरातत्त्व, कला, विज्ञान तथा 
साहित्य पर कार्य करना था*। इस पत्रिका की श्रोर से समय समय पर इस क्षेत्र के 
सम्बन्ध में जानकारी प्राप्त करने के उद्देश्य से अनेक विद्वानों को यहां भेजा जाता 
रहा भौर उन के द्वारा एकत्रित की गई सामग्री का प्रकाशत किया गया । इन में से 
कुछ यात्राओं का विवरण अगले पृष्ठों में दिया गया है । जी० डी० खोसलो ने अपनी 
पुस्तक “हिमालियन सर्कट' में लाहुल स्पीति तथा किन्नौर के बोद्ध-धर्म के सम्बन्ध में 
कुछ प्रकाष् डाला है परन्तु यह पुस्तक केवल विवेचनात्मक है और यात्रा की डायरी की 
भांति लिखी गई है। प्रस्ततु पुस्तक मुख्यतः लाहुल स्पीति के सम्बन्ध में लिखी गई है । 
किन्तु किन्नौर के बौद्ध-धर्म के सम्बन्ध में भी इस में कुछ टिप्पणियां उपलब्ध होती हैं । 

अपनी पुस्तक “पीक्‍्स ऐण्ड लामाज़' में मार्कोपालिस ने किन्नौर के लोगों तथा 
बौद्ध-धर्म पर प्रकाश डालने का यत्न किया है। उन्होंने “भओम्‌ मणि पदुमे हुं. की 
व्याख्या की है तथा तिब्बत के बोद्ध-धमं॑ के साथ किन्नौर में प्रचलित बौद्ध-धर्म को 
तुलनात्मक ढंग से प्रस्तुत किया है परन्तु पुस्तक एक यात्रा-विवरणिका है झत: लोक 
साहित्य सम्बन्धी व्यवस्थित कार्य नहीं कहा जा सकता । उन्होंने यहाँ की बोली-पर 
भी कुछ परिचयात्मक टिप्पणियां दी हैं । 


बुशहर रियासत के इतिहास तथा किन्नौर के जन-जीवन पर प्रकाश डालने वाली 
महत्त्वपूर्ण पुस्तक “नोट्स ऑन दी एथनोग्राफी भ्राफ्‌ बुशहर स्टेट' है। यह पं० टीका 
सम जोझ्ी द्वारा लिखी गई है। लेखक ने पुस्तक को दो भागों में बांटा है। पहले 
भाग में किन्नौर को छोड़ कर रियासत के शेष भाग का ऐतिहासिक तथा सामाजिक 
वर्णन है । पुस्तक का दूसरा भाग किन्नौर के सम्बन्ध में. ही है। इस ग्रंथ में लेखक 
कनावर को “उपरि' तथा “निचले' दो भागों में बांटता है ) पुस्तक का आमुंख एक 


4,. वश्च्याएनांला शीला द्ात आला-(फर ॥7---%ल &00 7फल/क्षाड, ?9, 9- 
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2, ए9णए2 8488४8४---/ज 0ण्शं#6 ज॑ कक एछा०]07०, 7? 2-3. 


36 ] किन्नर लोक साहित्य 


अंग्रेज़ विद्वान एच० ए० रोज़ द्वारा लिखा गया है। प॑ं० टीकाराम जोशी बुशहर 
रियासत के राजा के दीवान थे, एस कारण उन्हें इस पुस्तक को लिखने में सामग्री- 
संकलन की विशेष कठिनाई नहीं हुई होगी । 


पुस्तक के झ्नुसार कनावर के प्राय: सारे त्यौहारों के नाम संस्कृत के झाधषार 
पर रखे गए हैं । इस में कनावर की प्रथाझ्रों के संकत दिए गए हैं तथा इस क्षेत्र में 
श्रेचलित कुछ लोक-गीतों को भी सम्मिलित किया गया है। कुछ देवताभों के नाम मात्र 
दिए गए हैं और उन के इतिहास प्रादि पर कोई विवरण प्रस्तुत नहीं किया गया है। 
थुस्तक में कनावर में बसे कनतों को भी तीन वर्गों में विभाजित किया गया है 
परन्तु इस वर्गीकरण में किन्नर-क्षेत्र में बसने वाले सैंकड़ों वंशों में से केवल कुछ - के ही 
नाम तथा स्थान दिये गए हैं, शेष का विवरण उपलब्ध नहीं है । 

इस ग्रन्थ में जो लोकगीत दिए गए हैं उन में से प्राय: कोई भी भ्रब इस क्षेत्र 
में प्रचलित नहीं है । इन में से मुख्य ये हैं--वज़ीर मनसुख दास का गीत, बज़ीर 
फतेह जित का गीत, कलमपुर नेगी का गीत, नेगी सनम दास का गीत तथा लिप्पा 
के पालू राम-बोरेस का गीत, भादि। इन गीतों को देखते से प्रतीत होता है कि ये 
अपने प्रचलित रूप में पर्याप्त लम्बे रहे होंगे परन्तु ग्रन्धथकार ने इन्हें संक्षिप्त- रूप में 
अपने ग्रन्थ में रखा है। पुस्तक में स्थानीय बोली में नल और दमयन्ती की कथा का 
कुछ भ्रंश भी उद्धृत कियां गया है। यह कहा जा सकता है कि यह पुस्तक कनावर के 
सम्बन्ध में जिस प्रकार की जानकारी देने के उद्देश्य से लिखी गई थी, उसमें लेखक 
सफल रहा है परन्तु लोक साहित्य के सारे पक्षों पर विचार करना इस में सम्भव नहीं 


हो सका है । 


ऐस्ड्यू बिल्सन की पुस्तक “एवोड झ्ाफ्‌ स्‍्नो' में लेखक ने कनावर की यात्रा 
का वर्णन किया है। इस्र में बह भ्रपनी यात्ना के अनुभवों पर ही भश्रधिक प्रकाश 
डालता है और भोगों तथा स्णानों के सम्बन्ध में व्यक्तिगत मत देता है झत: पुस्तक, 
लोक-साहित्यिक भ्रध्ययन की दृष्टि से नहीं लिखी गई है। यह सन्‌ 875 ई० में 
लन्दन में छपी है । इस में कनावर के इतिहास पर यथा-सम्भव प्रकाश डाला गया है । 


अपनी प्रसिद्ध पुस्तक 'होलीं हिमालय” में ई० एस० झोक्ले ने श्रपनी यात्रा के 
ही विवरण दिए हैं प्रत: लोक-साहित्यिक भ्रध्ययन की दृष्टि से पुस्तक- का महत्त्व 
नहीं है । किन्नर-परम्पराओं की दिशा में चाल्स ए० शेरिंग? की पुस्तक महत्त्वपूर्ण है। 

एक श्रंग्रेज़ विद्वान 'स्वेन हेडिन' की पुस्तक “ट्रान्स हिमालियन डिस्कवरीज़ 
ऐण्ड एडवे-चरज़ इन्‌ तिब्बत में भी कनावर के बौद्धधर्मं का वर्णन है। ग्रन्थ में “5 
मणि पदूमे हुँ की व्याख्या सुन्दर ढंग से प्रस्तुत की गई है। लेखक कनावर होकर 
तिब्बत गया था | इस क्षेत्र के भ्रनेक गाँवों तथा व्यक्तियों के वर्णन इस ग्रन्थ में झा 
गए हैं जिनसे जन-जीवन की झलकियां प्रकाश में आई हैं । 
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प्राण चोपड़ा की पुस्तक “झॉन एन इृण्डियत वॉर्डर' भी किन्नौर के सम्बन्ध में 
कुछ विवरण प्रस्तुत करती है। इस में किन्नौर पर उन्नीसबीं छाताब्दी के प्रथम चरण 
में हुई गोरखों की चढ़ाई का संक्षिप्त विवरण है तथा इस क्षेत्ञ के भ्रनेक स्थानों की 
स्थिति तथा भौगोलिक जानकारी स्पष्ट की गई है। पुस्तक चीनी प्राक्रमण के 
पश्चात्‌ लिखी गई है। लोकत्सोहित्यिक अभ्रध्ययन की दृष्टि से पुस्तक का महत्त्व बहुत 
अधिक नहीं है। लेखक का कथन है कि इस क्षेत्र में धर्मों का ही सम्मिश्रण नहीं है 
बल्कि सामाजिक जीबन के प्रत्येक क्षेत्र में सास्‍्क्रतिक परतें विद्यमान हैं। 

'हिस्ट्री आफ पंजाब हिल स्टेट्स' में रामपुर बुशहर रियासत का जो विवरण 
दिया गया है उसमें भी कनावर की स्थिति आदि का भौगोलिक वर्णन है| 

जेम्स बली फ्रेज़र की प्रसिद्ध पुस्तक “जनेल श्रांफ्‌ ए ट्झर श्रो पार्ट श्राफ्‌ दी 
स्‍्नोई रेंज भाफ दी हिमाला माउन्टेन्ज़' में लेखक ने कनावर का विशेष विवरण 
दिया है। पुस्तक सन्‌ 820 में छपी है अतः बुशहर रियासत पर गोरखा राज्य की 
प्रतिक्रिया का ताज़ा विवरण प्रस्तुत करती है। लेखक का कथने है कि गोरखों ने 
कुनावर में 3 दिन तक यात्रा की परन्तु उन्हें बहां की कठिनाइयों तथा सामग्री के 
अभाव के कारण लौट जाना पड़ा वे लिखते हैं कि राजा के कर्मचारियों में अधिकांश 
कुनावर के रहने वाले हैं । ग्रन्थकार ने कुनावर के वज़ीरों के सम्बन्ध में भी विवरप् 
प्रस्तुत किया है जिस से पता चलता है कि इस क्षेत्र का शासन-प्रबन्ध भ्रधिकांझत: 
मन्त्रियों के हाथों में ही होता था। पुस्तक किन्नौर के इतिहास पर ही प्रकाश 
डालती है । 


ए० एच० फ्रैंके! ने कनावरी बोली के सम्बन्ध में अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ में लिखा है 
कि यह बोली मुण्डा भाषाप्रों के. भ्रधिक समीप है । इस. पुस्तक में लेखक ते लाहुली 
तथा कनावरी बोलियों का ही अध्ययन प्रस्तुत नहीं किया बल्कि इस क्षेत्र की कुछ 
प्रथाओं को भी मुण्डा जांति से सम्बन्धित बताया है । 


जैसा कि पहले कहा गया है, बंगाल की एशियाटिक सोसाइटी की ओर से समय 
समय पर इस क्षत्र के सम्बन्ध ने रिपोर्ट तैयार करने के उद्देश्य से विभिन्न विद्वानों को 
इस क्षेत्र में भेजा जाता रहा है । लैफ्टनेंट जे० डी० कप्निषम” भी ऐसे व्यक्तियों में से 
एक थे। उन्होंने मूरक्राफ्ट के लद्दाख भ्रमण तथा अर्लक्जेण्डर जेरार्ड की प्रसिद्ध पुस्तक 
*एकॉउन्‍्ट आफ कुनावर' पर टिप्पणी की है । 


जेरा्ड का कार्य लोक साहित्यिक भ्रध्ययन की दृष्टि से महत्त्वपूर्ण है। यद्यपि 
वे यहाँ की प्रथाझ्रों झ्रादि का क्रमिक तथा गुम्फित विवरण नहीं दे सके परन्तु उन के 
ग्रन्थ से किन्नौर-क्षेत्र (कुनावर) के जन-जीवन को समभा जा सकता है | उन्होंने बौद्ध- 
घमं पर विस्तृत विवरण प्रस्तुत किया । वे कुनावर में जंगी के स्थान पर ठहरे। 
इस पुस्तक में किन्नौर ने निचले भागों के विषय में भ्रपेक्षाकत कम विवरण दिया गया 
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है। कर्तिधम ने भ्रपनी रिपोर्ट में उन की पुस्तक में अनेक सुधार प्रस्तुत किये परन्तु 
फिर भी यह भ्रष्ययन व्यवस्थित हो सका हो, ऐसी बात नहीं है। कत्तिधम की रिपोर्ट 
को पढ़ने से पता चलता है कि स्वयं उम्हें भी विषय की पूरी पकड़ नहीं थी, उन्तके 
द्वारा प्रस्तुत विवरण में प्रनेक भूलें तथा भ्रसम्बद्धता है फिर भी उनके झतेक निष्कर्षो 
से सहज ही भ्रसहमति प्रकट करना प्रपेक्षाकृत कठिन कार्य है । 


क्प्टन हटन ने भी सन्‌ 938 में एशियांटिक सोसाइटी भराफ्‌ बंगोल की ओर 
से कुनावर-अ्रमण किया। भ्रपनी रिपोर्ट में उन्होंने केवल यात्रा-वर्णन ही दिया है! । 


कनावर की भाषा का विद्वद विवेचन एब्राहम ग्रियर्सन की प्रसिद्ध पुस्तक 
लिग्विस्टिक सर्वे झ्राफ दृण्डिया (बोल्यूम 3 भाग 9) में दिया गया है। इस के श्रति- 
रिक्त ग्राहम बंली ने भी कनावरी भाषा पर एक पुस्तक लिखी है जो इस बोली का 
संक्षिप्त क्ब्द कोष है। इस पुस्तक में कनावर की प्रचलित बोली के उच्चारण व 
व्योकरण झादि पर सुन्दर प्रकाश डाला गया है । 


किन्नर-लोक-सा हित्य पर लिखे गए ग्रन्थों में “किन्नर देश” का विशेष स्थान है । 
यह पुस्तक भी यद्यपि यात्रा-विवरण के रूप में लिखी गई परन्तु इस के लेखक स्वर्गीय 
राहुल सांकृत्यायन ने हस क्षेत्र के धर्म तथा निवासियों पर भ्रच्छा प्रकाश डाला है। 
पुस्तक के भ्रन्त में कुछ लोकगीत भी अनुवाद सहित दिए गए हैं। लेखक का उद्देश्य 
इस क्षेत्र की समस्याओं से पाठकों को भ्रवगत कराना था जिस के कारण अनेक स्थलों 
पर वह भ्रधिक भावुक तथा व्यक्तिवादी हो गमा है और उसने निष्पक्ष दृष्टिकोण को 
छोड़ दिया है| क्‍योंकि यह पुस्तक यात्रा-विवरण है भ्रतः लेखक को इस प्रकार की 
छूट भी थी । एक कमी जो इस ग्रन्थ में खटकती है वह यह है कि लेखक ने किन्नर 
इतिहास को मनगढ़न्त ढंग से प्रस्तुत किया है शोर यहाँ प्रचलित सामाजिक परम्पराओं 
को तिब्बते की संस्कृति के साथ जोड़ने का यत्व किया हैं। इन सब कमियों के रहते 
हुए भी यह पुस्तक इस क्षेत्र के सम्बन्ध में लिखा गया मूल्यवान ग्रन्थ है ओर उस्र के 
महत्त्व को मानने से इस्कार नहीं किया जा सकता | लेखक ने स्वयं स्वीकार किया है 
कि उन कौ रचना क्‍योंकि यात्रा-विवरण है भ्रत: उन में पुनरावुत्ति झ्रादि दोष हो 
सकते हैं तथा सम्बद्धता का प्रभाव भी खटक सकता हैं । 


इसके भ्रतिरिक्त भाधुनिक स्मय में जनगणना विभाग, स्टेट गज्ञेटियरज्ञ तथा 
कुछ लेखकों द्वारा इस क्षेत्र के जन-जीवन के सम्बन्ध में ग्रन्थ लिखमे के प्रयास हुए हैं 
झौर अनेक नए तथ्य सामंनें झाए हैं परन्तु इस क्षेत्र के सांस्कृतिक स्रोतों के झ्राधार 
पर व्यवस्थित कार्य नहीं हो पाया है, इसका कारण रीति-रिवाजों की भिन्नता तथा 
भौगोलिक कटिनाइयां हैँ । 


सन्‌ 96] की जन-गणना के पश्चात्‌ जन-गणना किभाग ने भी गृह-मस्त्रालय 


,.. 99, एशा ॥ & तर, (४०७ $076०5) 839, एए. 90-950 & ५०, %, 
एक ! & 7, 4840, 

2, 7'. छाथ्यीौक्रा८ 8%0४--% ६8987 ४0०0800]479-7 [950 ?&7/5 (802॥5॥ 
अुकाबर्कएं 04 8७७७० 998080, 93): 
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की झोर से तीन गांवों (कोठी, कानम तथा निचार) के सम्बन्ध में ग्राम-बिवरणिकायें 
(0४०7०१४2) प्रकाशित की हैं । इन संग्रहों में दी गई सामग्री तंथ्यों पर प्राधारित 
है झौर इन गांवीं के सम्बन्ध में मूल्यवान जानकारी देंती है। इन में कुछ गीत भी 
उद्भुत किये गए हैं। 


इस प्रकार हम देखते हैं कि किन्नर-क्षेत्र के सम्बन्ध में उपलब्ध लिपिबंदध सेमग्रीं 
नितान्त भ्रपर्याप्त है. तथा इस जाति के लोक सॉहित्यं के सम्बन्ध में किसी भी ग्रन्थ में 
व्यवस्थित विवरण देखने में नहीं प्राता है ॥) 


अध्ययन की आवश्यकता : 


किन्नर लॉक-साहित्य का झ्रध्ययन प्रस्तुत करना इस लिए झावश््यक है कि--- 


--इस जाति के सम्बन्ध में भ्रनेक विचार घारायें प्रचलित हैँ जिन के भ्रनुसार 
इस के इतिहास को जानने की बहुत भावश्यकंता है। यह जाति भारंत की उन 
प्रादिम जातियों में से एक है जिन के सम्बन्ध में अ्रध्ययन के क्षेत्र में बहुत कम कार्य 
हुमा है । 


-+लोक साहित्यिक भ्रध्ययन के लिये श्रादिम जातियां अधिक उपयुक्त हैं क्योंकि 
उन से नृत्तत्व ्षास्त्रीय पक्ष स्पष्ट होता है भौर प्रपेक्षाकृत्त श्रधिक सभ्य कहे जाने वाले 
समाजों में प्रचलित रीति-रिवाजों तथा लोक-परम्पराओं के अध्ययन में सहायता मिलती 
है । इस दृष्टि से भी किन्नर जाति का भ्रध्ययन महत्त्वपूर्ण है । 


--ऊनावरा ऐसी जाति है जिस को बोली के झ्ाधार पर कुछ विद्वानों ने इस 
क्षेत्र में भ्रति प्राचीन काल में मुण्डा वर्ग के लोगों के होने का श्रनुमान लगाया है । 
इस बोली पर व्यवस्थित कार्य नहीं हुआ है भ्रतः लोक साहित्यिक अध्ययन के परि- 
प्रैकष्य में इस बोली पर भ्रायं-भाषाओों का प्रभाव देखना रोचक विषय है । 


--किन्नर पौराणिक जाति है जिसे हमोरें धर्म-शास्त्रों के श्रनुसार नरदेवों की 
श्रेणी में रखा गधा है, इस सम्बन्ध मेँ वैज्ञानिक रूप से कोई काय॑ नहीं हो सका है 
अतः क्षोष के लिये यह बहुत उपयुक्त विष्य है । 


--किन्नरों के लोक साहित्य का मुण्डा अ्रथवा अन्य झ्रादिम जातियों की. प्रचलित 
परम्पराओं के भ्राधार पर तुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत किये जाने की बहुत आकश्यकता 
है । 


इस सीमावर्ती क्षेत्र की संस्कृति को सुदूर क्षेत्रों के लोग भी जान सकें, इस 
उद्देश्य से भी इस भ्रष्ययन का महत्त्व बढ़ जाता है। किन्नर लोग प्रबुद्ध बर्ग के लिए 
प्रबन-चिन्ह बने हुए हैं, उनकी संस्कृति का भ्रध्येथन केवेल उन के इतिहास पर ही 
प्रकांझ नहीं डालता बल्कि सम्पूर्ण हिमालय की संस्कृति पर नई जानकारी प्रस्तुत 
करता है | हिमालय में निवास' करने बाली जातियों में क्‍प्रभी भी फ्रायेतिहासिक काल 
की मान्यताओं के दर्शन होते हैं प्रतः यह अ्रध्यमसत इस सन्दर्भ में भी बहुत 
महत्त्वपूर्ण है । 
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सम्मावनायें : 

किन्नर क्षेज्ञ को लोक-साहित्यिक पझ्रध्ययन की दुष्टि से श्रनेक इकाइयों में बांटा 
जा सकता है। बाह्य दृष्टि से देखने पर यहां सांस्कृतिक विषमता दृब्टिगोचर नहीं होती 
परन्तु सामाजिक गतिविधियों का सूक्ष्म भ्रध्ययन करने पर दृष्टिकोण श्रधिक स्पष्ट होता 
चला जाता है। राहुल सांकृत्यायन ने भी लिखा है--दुनिया के लिए अल्प परिचित 
हूर देश का नाम सुततें पर पहले वह स्वप्ललोक सा मालूम होता है, फिर एकाएक 
बहां पहुंच जाने पर कुछ विस्मय, कुछ भज्ञात भ्राकषंण, कुछ नवीनंता सी मालूम होती 
है। वहां कुछ महीनों रह जाने पर उसके वर्तमान और भ्रतीत को नज़दीक से यथाविधि 
अध्ययन करने पर उसकी रहस्यमयंता जाती रहती है, आात्मीयता झा जाती है ।* 


इस क्षेत्र का प्रायः प्रत्येक गांव लोकोत्सवों तथा लोक-देवताओरों की दृष्टि से अलग 
सांस्कृतिक इकाई है जिसका भ्रध्ययन स्वतन्त्र रूप से प्रस्तुत किया जा सकता है । ग्राम- 
समूह को 'घोड़ी' कहा जाता है| यह शब्द “गढ़' का बिगड़ा हुआ रूप है । प्राचीन समय 
में पांच-दस गांवों पर एक ठाकुर अथवा “ठक्करस' का भ्रधिकार होता था। बाद में 
घोड़ी-प्रथा का हास होता गया शौर लोग अपने श्रपने ग्राम-देवता की आाज्ञानुसार 
त्यौहार-मेले” मनाने लगे | भ्रभी तक भी घोड़ी के किसी गांव में एक प्राम-देवता उस 
घोड़ी का सब से बड़ा देवता माना जाता है झौर क्षेष प्राम-देवता उसकी प्राज्ञा का 
पालन करते हैं। मुख्य त्यौहार प्रधान देवता द्वारा निश्चित की गई तिथि के भनुसार ही 
मनाए जाते हैं । 

प्रत्येक किन्नर कथा कहता, नृत्य करना, गीत गाना, पहेलियां कहना तथा स्थानीय 
मेलों में भाग लेना झ्रावध्यक समभता है। मेलों में देवताओं की पालकियों को नचाया 
जाता है झौर ग्राम-देवताओं को प्रसन्न करने के लिए सनन्‍्धड* में नृत्य गायन का 
कार्यक्रम प्रस्तुत किया जाता है। क्‍योंकि समस्त समाज नृत्य-गायन में रुचि रखता है 
भौर बाल-बृद्ध इस में सक्रिय सहयोग देते हैं भ्रतः दर्शक नतेक तथा गायक बनते चले 
जाते हैं प्ौर क्योंकि सभी नर्तंक एक दूसरे के हाथ पकड़ कर एक घेरे में नाचते हैं प्रतः 
अधिक संख्या में नतंकों के झा जाने पर एक के पीछे दूसरी पंक्ति में नृत्य का कार्यक्रम 
चलता है । इस प्रकार की नृत्य-व्यवस्था को “कोल्डड कायड' भ्र्थात्‌ 'कुण्डल (चक्र) 
मेला' कहा जाता है । जब नतंक तीन घेरों में नाचने लगें तो 'शुम कोल्डुडु कायड” 
(तीन कुण्डलों का मेल) कहा जाता है। 


... किन्नर-देश, राहुल सांकृत्यायन, पृ०-34 । 

2. उत्सव के लिये प्रचलित शब्द 'मेला' है जिसमें नृत्य व गायन का श्रायोजन 
रहता है। भ्रगले पृष्ठों में त्यौहार के लिये 'मेला! शब्द का ही प्रयोग किया 
गया है । 

3. देव-सन्दिर का आंगन । “सन्यहू' शब्द सनन्‍्थागार (वीद्ध-घर्मावल्लस्वियों के द्वारा 
धार्भिक सभा करने का स्थान) का अ्रपश्नंश है। विशेष भ्रध्ययन के लिये देखिये 
--हिमालय कल्पदुम पत्रिका, वॉल्यूम !, श्रंक 4, 965 में पृष्ठ 65 पर पी० 
ऐन० सेमवाल का “ट्रेसिज़ झाफ्‌ एन्शियेण्ट रिपबलिक्स इन हिंमालियन रीजन” 
लेख । 
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ऊन कातते समय सारे परिवार के लोग घर में एक कमरे में ठीक बीच भाड़े गए 
पत्थर के चूल्हे! के चारों भरोर बैठ जाते हैं और लोक-कथाओं, पहेलियों, तथा लोक- 
गीतों का घण्टों कार्यक्रम चलता है। इस प्रकार हम देखते हैं कि यहां सैंकड़ों 
लम्बी लोक कथायें सुनी व सुनाई जाती हैं तथा ऊन कातने के कार्य के साथ इस अत- 
साहित्य का बड़ा उपकार हुआ हैं। उत्सवों के अवसरों पर गीत गाये ही जाते हैं परन्तु 
जब रात की नींद भ्रांखों में उतर ग्राती है भश्रौर शराब के बाटिच” खाली होते चले जाते 
हैं तो स्थानीय भाषा में गीत की स्वर-लहरी शराबियों के होठों पर उतर जाती है भ्रौर 
परिवार के बड़ बूढ़े, युवक-युवतियां एवं नानियां (प्रघेड़ स्त्रियां) सभी इकट्ठे होकर 
गीत तथा नृत्य प्रारम्भ कर देते हैं। गीत की भनक कानों में पड़ते ही पढ़ौसी लड़के- 
लड़कियां उस घर की प्रोर दोड़ पड़ते हैं भौर नतंकों की संख्या बढ़ती जाती हैं। 
भ्रतिथि के स्वागत के लिए भी घरों में मेले होते हैं । प्रथा के अनुसार भ्रतिथि को दो 
रात तक झ्रावश्यक रूप से ठहराया जाता है । 

यहां के लोक-देवताओं तथा त्यौहारों पर प्राय: प्रत्येक गांव में अलग झ्लग गीत 
गाये जाते हैं भ्रौर इनमें ग्राम-देवता की प्रशंसा तथा प्रसन्नता का भाव ही अधिक रहता 
है | त्यौहार-गीत केवल छोटे क्षेत्र भर में ही प्रचलित होते हैं क्योंकि भय स्थानों में 
उनकी उपयोगिता प्ननुष्ठान सम्बस्धी भिन्नता के कारण भरपेक्षाकत कम होती है । इनके 
अतिरिक्त लोक"मानस की रुचि के सैकड़ों लॉक-गीत सारे क्षेत्र में प्रचलित हैं जिन्हें 
किसी भी अवसर पर गाया जा सकता है | 


लोक-देवताशों तथा लामाझों के वर्णन के अभाव में इस लोक-साहित्य का सब क्षण 
पूर्ण नहीं माना जा सकता । प्रत्येक ग्राम का अलग ग्राम-देवता होता है और लामा भी 
प्राय: सभी प्रकार के सामाजिक क्रिया-कलापों तथा जादू टोनों का नियन्त्रक माना 
जाता है ।बौद्ध-धर्म की अनेक शाख़ायें इस क्षेत्र में प्रचलित हैं श्रौर लामाओ्रों की समाज में 
बहुत प्रतिष्ठा है। उनके द्वारा बौद्धधर्म सम्बन्धी अनेक कथाओं का प्रचलन हुआ है 
और उनके सम्बन्ध में प्रनेक लोक-गीत इस क्षेत्र में गाए जाते हैं ।। उपरि किन्नौर में 
लामाझों की प्रतिष्ठो, जन-मानस में झाश्चयंजनक रूप से घर किये हुए है। ग्रत: 
लोक-साहित्यिक भअ्रष्ययन प्रस्तुत करते समय इन सभी बातों को दृष्टि में रखा जाना 
आवश्यक है | इसके भ्तिरिक्त विभिन्न संस्कारों तथा लोक-नाट्यों की परम्परा पर 
भी विचार करना समीचीन रहेगा क्योंकि इन सामाजिक विधाओं के भ्पने विज्विष्ट 
स्थान॒.हैं भोर वे भी इस लोक-साहित्य का ग्रावश्यक प्ंग हैं । 
चर्गॉकरण : 

इस क्षेत्र के लोक-साहित्य को हम मुख्यतया निम्न बर्गों में बिभाजित कर सकते 
हैं: 

]. लोक गीत । 2. लोक कथाएं । 3, त्यौहार तथा उत्सव | 4. लोक 
देवता | 5. लोक जीवन तथां संस्कृति । 6. कहावतें तथा लोकोक्तियां | 7. लोक- 
भाषा । 8. बौद्ध-धर्म । 9. लोक-नाट्य | 0. खान-पान तथा , दण्ड विधान । 


, स्थानीय बोली में इस का नाम फालिह्‌ है। 
2, श्वाराब प्रीने का पीतल का प्याला । 
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सामग्री-संकलन में कठिनाइयां : 


लोक साहित्य के भ्रष्ययन हेतु सामग्री-संकलन भ्रत्यभ्त कठिन कार्य है। प्रायः 
देखा गया है कि सामग्री-संकलनकर्ता को लोग सन्देह की दृष्टि से देखते हैं तथा 
सीमान्‍्त क्षेत्र होने के कारण उस पर भेदिया तक होने का सम्देह कर लेते हैं । 


इसके साथ ही अपरिचित ग्रामों में रात्रि-विश्राम की बहुत बड़ी कठिनाई है । 
गाँव पर्याप्त ऊँचाइयों पर बसे हैं जहां गर्म कपड़ों के श्रभाव में ठहर पाना सम्भव नहीं 
है । ग्रामीण अपनी विवशताओं के कारण ध्रतिथि को ठहराने में कठिनाई झ्नुभव करते 
हैं। इसका भ्र्थ यह नहीं है कि लोग प्रतिथि सेवक नहीं हैं परन्तु श्राथिक कठिनाइयां 
तथा रहन-सहन झौर संंस्कृतिक भिन्नतायें इस सम्बन्ध में बाघाएं उपस्थित करती हैं । 


सामग्री संकलन में सब से बड़ी कठिनाई स्थानीय बोली को शुद्ध रूप में 
लिखने की है। कोच (किन्नौर के बाहर का व्यक्ति) इस क्षेत्र की बोली को भली 
प्रकार नहीं समझ सकता । दूसरे, इस क्षेत्न में अनेक बोलियां होने के कारण सब को 
सीख पाना झति कठिन कार्य है अतः दुभाषिये के बिना कार्य चला पाना संभव नहीं 
है । स्थानीय व्यक्तियों का गाना आदि लिखाने में संकोच अनुभव करने का यह भी 
एक कारण है । दुभाषिया दुंढना भी सामग्री संकलन की भांति कठिन काय॑ है। 


क्‍योंकि यहां का जन-जीवन कठिन - है और लोग अधिकांशतः पहाड़ों के 
प्रास की भूमि (कण्ढे) में तथा गांव के नीचे की ज़मीन (म्योल) में खेती के काय॑ं में 
लगे रहते हैं भ्रत: झनेक बार गांव में जाने पर कोई भी उपयुक्त व्यक्ति नहीं मिलता 
झौर संकलनकर्त्ता को निराश लौटना पड़ता है । भनेक गांवों के लिये रास्ते इतने विकट 
तथा चढ़ाई वाले हैं कि वहां दूसरी बार जाने के लिये मानसिक तैयारी की झावश्यकता 
पड़ेती है । इस क्षेत्र के लोक साहित्य की कतिपये विशेषताएं निम्नलिखित हैं :-- 


यह श्रादिम जाति का मौखिक साहित्य है : 


यह लोक-साहित्य उस प्रार्गतिहासिक जाति तथा क्षेत्र का साहित्य है जिसका 
वर्णन हमारी धमंगाथाझ्रों में ग्रनेक बार शभ्राया है । इस जाति की प्रथाएं तथा 
मान्यताएं भ्रादिम हैं श्रौर उन का प्रध्ययन करना भ्रादिम जाति की संस्कृति एवं 
सभ्यता का प्रध्ययन करना हैं । 


इसमें समाज की श्रात्मा बोलती है : 


जिस प्रकार इस क्षेत्र के रहने वाले लोग निष्कपट तथा सीधे-साथे हैं, वैसे ही 
इन की संस्कृति तथा लोक साहित्य भी दुराव छिपाव तथा छल रहित है। इसमें पण 
प्रय पर यहां के समाज की आभ्ात्मा बोलती है कुंछ लोक-कथाझों तथा गीतों व 
प्रथाप्रों के अ्ध्ययत के पश्चात्‌ हमारे सामने सारे समाज का चित्र आ जाता है । 


यह लोक-देव प्रधान साहित्य है : 


यह लोक-साहित्य न जाने कब से भ्रपरिवर्तित रूप से चला भ्रा रहा है। देवता, 
जो इस लोक-साहित्य के संरक्षक हैं, प्रच्चीन प्रथाभों को बदलने से इन्कार करते हैं । 
इस कारण श्रादिम-प्रथाओं के प्रचलन में बहुत कम व्यवधान झाये हैं भौर ये मान्यताएं 
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प्रत्यन्त प्राचीन काल से लोगों में प्रचलित हैं । इस प्रकार लोक-वार्ता सम्बन्धी सामग्री 
को नष्ट होने से बचा लिया गया है । 


नये गोतों का निर्माण : 

मुख्य सामाजिक घटनाएं गीतों में उतरती चली जाती हैं। यहां के लोक-गीत 
गतिशील हैं, वे श्रनेक बार संशोधित, परिवर्धित, तथा परिमाजित हो कर श्रोताझों के 
सामने श्राते हैं। ऐसे लोक-गीतों का भी अभाव नहीं है जो शताब्दियों से जनता के 
कण्ठ पर भ्रारूढ़ हैं भौर वर्ष के कुछ ही गिने चुने अवसरों पर गाये जाते हैं । सडगीथड 
(ब्राह्म मुहूर्त में गाया जाने वाला पाण्डबों का गीत), गितकारेढ गीथड्‌ (प्रात्मा को 
श्राद्ध के अवसर पर बुलाने के लिये गाया जाने वाला गीत) तथा लोक-देवताझ्रों के 
गीत बहुत प्राचीन काल से इस क्षेत्र में प्रचलित रहे हैं । 


लोक-गीतों तथा कथाओं के रूपान्तर : 


सांस्कृतिक भिन्नता के कारण एक ही गीत तथा लोक-कथा के पग्ननेक रूपान्तर 
लोक में प्रचलित हैं। एकाधिक रूपान्तरों का अध्ययन करने के पषंचात्‌ हम इनके मूल 
रूप का अनुमान कर सकते हैं । अनेक बार घटना के वास्तविक रूप के सम्बन्ध में निर्णय 
करना इन रूपान्तरों के कारण भी कठिन प्रतीत होता है । 
संस्कृतियों को परतें : 

क्योंकि समय समय पर बाहर से अनेक जातियां अथवा व्यक्ति इस क्षेत्र में आ 
कर बसते रहे झत: संस्क्ृतियों की एकाधिक परते इस क्षेत्र में विद्यमान हैं। इन परतों 
का पता यहां के त्यौहारों तथा लोक-देवताञ्रों के श्रध्ययन से लगता है। इस बात की 
पुष्टि इस बात से भी हो जाती है कि यहां प्रत्येक गांव में अनेक वंश निवास करते हैं । 


लामा-इस लोक-साहित्य की विशेषता : 

तिब्बत की शोर से झ्राया हुआ तथा बोन-धर्म से प्रभावित बौद्ध-ध्र्म जिस में 
तान्त्रिक-विद्या का बहुत प्रभाव है, इस क्षेत्र के लोक-साहित्य की विज्येषता है। लामा 
भी लोक-देवताओं की भांति इस संस्कृति के संरक्षक हैं। लामाओं को भगवान बुद्ध के 
अक्तारों से सम्बन्धित माना जाता है और उन्हें (महान गुरू' (रिम्पोछे) मात कर समादुत 
किया जाता है | उपरि किन्नौर में सामाजिक भनुष्ठानों में लामाप्तों की उपस्थिति 
आ्रावश्यक मानी जाती है । 
इस क्षेत्र को लोक-भाषा : 

इस क्षेत्र की प्रचलित लोक-भाषा प्र व्यवस्थित रूप से कोई कार्य नहीं हुप्ना 
है परन्तु जिन विद्वानों ने इस क्षेत्र में कुछ अध्ययन किया है, उनका कथन है कि यह 
बोली तिब्बती-वर्मी बोली की हिमालियन शाखा से सम्बन्धित है । इसे किराती बोली 
भी कहा जांता है। सारे किन्नौर में लगभग दस उप-भाषायें बोली जाती हैं जिनका 
विवेचन प्रस्तुत किया जाना झ्रावश्यक है। मुण्डा भाषा से साम्य के कारण कुछ विद्वान 
इस भाषा को मुण्डारी के समौप की बोली मानते हैं । 
विचित्र प्रथाओ्ों का क्षेत्र : 


यहां के भनेक त्यौहार नाम तथा मनाने के ढंग से प्राय: श्षेष क्षेत्रों के त्यौहारों से 
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नहीं मिलते | लोक-देवताओों के साथ जीवन का प्रत्येक क्रिया-कलाप जुड़ा होने के कारण 
यहां के जन-जीवन में अनेक विचित्र प्रथायें प्रचलित हैं, यथा, भूतों को गालियां दे 
कर भगाना, पुत्रोत्पत्ति पर पिता का पीटा जाना, पुजारी द्वारा फूल के साथ भौरे को 
खाना तथा उलटे पांव इमशानघाट तक चलना, इत्यादि बातें प्राग॑तिहासिक 
काञ्न की संस्क्रति के भ्रवशेष हैं जो यहां के लोक-साहित्यिक अध्ययन को अधिक 
रुचिकर बना देते हैं। मुतकों के नाम पर परब्ंत-चोटियों पर चबूतरे बनाना तथा 
*तोकशिम' की प्रथा भी इसी प्रकार की विश्षिष्ट परम्पराएं हैं जिन का सम्बन्ध इस 
जाति के इतिहास के साथ जुड़ा हुआ है। होरिड्फो, च॑त्रोल, बीशू मनाने की प्रथा 
तथा अन्य भ्रनेक त्यौहार व लोक-देवता इस क्षेत्र की संस्कृति के भ्रध्ययन के विशिष्ट 
प्राकषंण हैं । 

इन बातों के अ्रतिरिक्त हम देखते हैं कि प्रस्तुत क्षेत्र भारत का सीसावर्ती जिला 
तथा अनुसूचित आदिम-जातीय क्षेत्र है जहां तिब्बत की संस्क्रति का भी प्रभाव पड़ा है 
झौर बहुत सम्भव है कि तिब्बत की प्रथाओ्रों पर भी इस क्षेत्र में रहने वाली जाति ने 
सांस्कृतिक प्रभाव छोड़े हों । प्रागंतिहासिक काल में इस क्षेत्र को एक सशक्त संस्कृति 
का गढ़ होने का गोरव .प्राप्त है। बाणासुर इस क्षेत्र का भ्धिपति रहा है सम्भवत: 
इसीलिए यहां के देवी-देवता बाणासुर व हिरमा की सन्‍्तान माने जाते हैं। यही नहीं, 
इस क्षेत्र पर भ्नेक जातियों ने समय समय पर झ्ाक्रमण किये हैं और अ्राश्चर्य नहीं 
कि उन्होंने भी अपने पद-चिन्ह क्षेत्रीय संस्कृति में छोड़े हों। लोक-देबता तथा लोको- 
त्सव सामाजिक जीवन का स्थायी भ्रंग होते हैं। देव-परम्परा की विदिष्ट छाप ने इस 
क्षेत्र के लोक मानस को बहुत प्रभावित किया है। इस कठिनाइयों से भरे दुर्गंम भूखण्ड 
में मानव-समाज को किन्हीं श्रदृश्य क्षक्तियों का सम्बल अभ्रावइ्यक ही था | किन्नर 
वास्तविक रूप में देव-पुत्र हैं, यह उनके दैनिक जीवन का अ्रंशतः अध्ययन करने पर 
ही स्पष्ट हो जाता है । जहों प्रकृति ने उन्हें 'किन्नर-कण्ठ”ः दिया है वहां वे रहस्यमय 
प्ररिवेश में रहते हुए-जिस बोली का प्रयोग करते हैं वह्‌ भी भाषा-बैज्ञानिक अध्ययन 
की धरोहर संजोये हुए है । 


खश, कनेत, मुण्डा, झसुर तथा द्रविड़ जातियां वर्तमान समय में हिमालय के इस 
क्षेत्र के साथ सम्बद्ध मानी जाने लगी हैं । कुछ विद्वान किप्नर-किरातों को एक ही वर्ग का 
मानते हैं तथा भय कतिपय नांगों को भी मुण्डावर्ग से जोड़ते हैं। यह सब इस लिए हुप्ना 
है कि हिमालय-क्षेत्र की संस्कृति पर व्यवस्थित अध्ययन प्रस्तुत नहीं किया जा सका है 
अत: अध्ययन का वर्तमान क्षेत्र ऊपर-बर्णित बिवादों को किसी सीमा तक सुलमभाने में 
सहायता दे सकता है भौर यह केवल लोक साहित्यिक शोध के द्वारा ही सम्भव है। ! 


३ किन्नर लोक गीत 


लोकगीत का उद्गम 


आनन्द और शोक -मानव-जीवन के झ्ाधारभूत तत्त्व हैं। शोक की पीड़ा से 
सनुष्य रो उठता है भौर प्रसन्नता के क्षणों को वह नाच गा कर दूसरों में भी बांटना 
चाहता है। झ्रादिम मानव ने जब भाषा को अपनाया होगा तो प्रसन्नता के क्षणों में 
भ्रनायास ही उस के हृदय में रसात्मक भ्रंनुभूति भी हुई होगी। इन क्षणों में जो कुछ 
उस ने लयात्मक ढंग से कहा होगा, वही सूष्टि का प्रथम गीत रहा होंगा। यही 
गीत जब्र श्रोताशों ने रचयिता का नाम जाने बिना, अपने ही मन के उद्गार समझ 
कर गाया होगा तो लोक में प्रचलित हो कर वह लोकगीत बन गया होगा। लोक- 
गीत के निर्माण तथा प्रचलन में आज भी यही नियम अपरिवर्तित रूप से 
विद्यमान है । 


पंडित रामनरेश त्रिपाठी ने स्वर्गीये श्री कबेर चन्द मेघाणी के गुजराती कथन 
का भावानुवादों करते हुये लिखा है कि जिस प्रकार कोई नदी किसी घोर पग्रन्धकारमयी 
गुफा से बह कर आती हो झोर किसी को उसके उद्गम का पता न हो, ठीक यही 
दया लोकगीतों की है* । लोकगीतों में निजीपन तो होता है परन्तु लोकमानस को 
पसन्द झ्राने वाले विषय के साथ सम्बन्धित होने के कारण उन में साधारणीकरण 
की भावना साहित्यिक गीतों की अपेक्षा अधिक होती है* । 


लोक-गीत ग्रामीण जगत की प्राकृतिक फुलवाडी हैं, इन का क्षेत्र इतना विस्तृत 
होता चला जाता है कि वह. समान भाषा झौर संस्कृति वाले शहरों को भी भ्रपने 
में संजो लेता है । डॉ० हज़ारी प्रसाद द्विवेदी लोकगीतों को प्रार्येत्तर सभ्यता के बेद 
मानते हैं । लोकप्रियता लोकगीत का आवश्यक गुण है' । स्काटलेंड का महान देश 


). देखिये--लोकायन, डॉ० चिन्तामणि उपाध्याय, पृ० 9 तथा रढियाली रात, 
भाग , भूमिका, प्रृ० 6। 
2, कविता कौमुदी, भाग 5, ग्राम-गीत प्रकरण, पृ० ]] । 
3,  ग्रुलाबराय--काब्य के रूप, पृ० 23॥ 
4, भ्राचायं हज़ारी प्रसाद द्विवेदी--छत्तीसगढ़ी लोक गीतों का परिच्रय, भूमिका, 
० 5॥ 
5, पा $06906 0०६ €0॥: ॥00--२36537467 प्र, ह्‌8979०, ९०४० 53, 
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भक्त फ्लैचर लोकगीतों को देश के संविधान से भी महत्त्वपूर्ण मानता है! । 

डॉ० कुझ्ज बिहारी दास” का यह कथन कि लोकगीत सुसंस्क्ृत तथा सभ्य 
प्रभावों से बाहर रहने वाले लोगों की प्रवाहात्मक अभिव्यक्ति है, सर्वथधा निराधार 
नहीं है। यह देखा जाता है कि श्रपेक्षाकृत श्रादिम अझ्रवस्था में निवास करने वाली 
जातियों में लोकनाट्यों तथा लोकगीतों का भन्य जातियों की प्रपेक्षा बाहुल्य रहता 
है तथा वर्ग का प्राय: प्रत्येक सदस्य उन में सक्तियं सहयोग देता है) लोकगीतों के 
प्रचलन में वातावरण का भी महत्त्वपूर्ण . स्थान है। जहां मनोरंजन के भ्रन्य साधन 
कम प्रचलित हों वहां के समाज में मनुष्य भ्रधिक स्वाभाविक श्रवस्था में देखा जा 
सकता है। किप्नर क्षेत्र भी इसी श्रेणी में भ्राता है । 

इन सभी बातों पर- विचार करने के पदचातू हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते 
हैं कि--- 

(।) लोकगीत भ्रज्ञात कवि की ऐसी रचना होती है जिस में लयात्मकता हो 
और जिस के द्वारा लोक-मानस के प्रिय विषय का उद्घाटन हो*+। 

(2) लोक-गीत में साधारणीकरण की क्षमता होती हैं। इसमें रचयिता तथा 
गायक श्रोत्ता के साथ एकात्मकता स्थापित करते हैं । 

(3) लोक-गीत की लय तथा धुन समाज को प्रिय लगने वाली होती है 
तथा उसमें प्रनगढ़पन रहता है । 

(4) लोकगीत में वैयक्तिकता की अ्रपेक्षा सामूहिकता की भावना भ्रधिक 
होती है। 

(5). लोक-गीत स्वत: नि:सुत प्रनुभूति पर झ्राधारित होते हैं, उन्हें बनाने में 
छन्द व झलं कार का उपयोग झंथवा ज्ञान क्‍ग्रावक्यक नहीं । 

(6) लोक-गीतों का उद्देश्य मनोरंजन के साथ द्विक्षा भी रहता है परस्तु 
मनोरंजन उन का मुख्य उद्देश्य होता है । 

(7) अ्रादिम जातियों में लोकगीतों की संख्या अन्य जातियों की प्रपेक्षा 
अ्रधिक पाई जाती है । 

(8) इन गीतों में सामाजिक मान्यताझों का दिग्दर्शन रहता है । 

(9) लोक-गीत सरल व सुबोध भाषा में होते हैं तथा इनका प्रचार-क्षेत्र किसी 
बोली या भाषा के बोलने बालों पर निर्मर करता है । जितने भश्रधिक लोग किसी 


]. भोजपुरी लोक-गाया--सपतत्यब्रत सिन्हा, प्रृ० (भूमिका) ज । 
2, मैथिली लोक-गीतों का भ्रष्ययन--डॉ ० तेज नारायण लाल शास्त्री, पृ० | । 
३3, # 8009 9 0707900. 700 ॥06--४६फफआं 80७7 70859-7079000007, 
2886 4. हे 
4, - डॉ० स्ल्येन्द्र के अनुलार--कह गीत ज़ो लोक मानस की प्रभ्िव्यक्ति हो, प्रथवा 
जिस में लोक-मानसाभास भी हो, लोक-गौत के श्रन्तगंत झाता है-- 
, दैलिये, लोक़-साहित्य विज्ञान, 9९ 390 । 
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क्षेत्र में ऋतु सम्बन्धी गीत भी नहीं मिलते । डॉ० रामनरेश त्रिपाठी द्वारा किए 
गए वर्गीकरण के केवल संस्कार सम्बन्धी गीतों तथा घमं-गीतों के अतिरिक्त किसी 
भी प्रकार के गीत इस क्षेत्र में नहीं मिलते हैं । 


पं० सूर्यकरण पारीक ने भ्रपनी पुस्तक “राजस्थानी लोक-गीत”' में राजस्थानी 
गीतों का निम्न वर्गीकरण दिया है :-- 


. देवी देवताओं प्रौर पितरों के गीत । 2. ऋतुग्ों के गीत । 3. तीर्थों के 
गीत । 4. ब्रत-उपवास भ्रौर त्यौहारों के गीत । 5. संस्कारों के गीत । 6, विवाह 
के गीत |. 7. भाई-बहिन के प्रेम के गीत। 8, साली-सालेल्यां (सरहज) के गीत । 
9, पति पत्नी के प्रेम के गीत॥ 0. पणिहारियों के गीत। ॥॥, प्रेम के गीत । 
2. चक्‍की पीसते समय के गीत | 3. बालिकाओं के गीत। 4, चरजखे के गीत । 
5. प्रभाती गीत ।6. हरजस--राधा-कृष्ण के प्रेम के गीत | 7. धमालें | 8, 
देश-प्रेम के गीत। 9, राजकीय-गीत। 20, राज-दरबार, मजलिस, शिकार, 
दारु के गीत । 2!. जम्मे के गीत | 22. सिद्ध पुरुषों के गीत । 23 (क) वीरों के 
गीत । (ख) ऐतिहासिक गीत । 24. (क) गवालों के गीत । (ख) हास्यरस के गीत | 
25. पशु-पक्षी सम्बन्धी गीते। 26. शान्त रस के गीत । 27, ग्राम-गीत | 28. 
नाट्य-गीत। तथा 29, विविध । 


ऊपरवर्णित वर्गीकरण किन्‍्नर-लोक-गीतों की प्रकृति के प्रनुकूल नहीं है क्‍योंकि 
यहां हरजस, जम्मे, सिद्ध पुरुषों, पशु-पक्षी सम्बन्धी तथा सरहज भ्रादि के गीत प्रचलित 
नहीं हैं । भ्रतः इस वर्गीकरण को भी हम स्थानीय ही समभते हैं। इस क्षेत्र में 
मांगने वालों तथा खेल के सम्बन्ध में भी गीत प्राप्त नहीं होते! । 

इसी प्रकार स्व० श्री भास्कर रामचन्द्र भालेराव” द्वारा प्रस्तुत किया गया 
वर्गीकरण भी इस क्षेत्र के लोक गीतों पर ठीक नहीं उतरता । डॉ० श्याम परमार* 
ने श्रपने वर्गीकरण में जातियों की दृष्टि से, कायं के सम्बन्ध की दृष्टि से तथा 
रस-सृष्टि की दृष्टि से जो विभाजन किया है वह भी किन्नर-लोक गीतों पर पूरा 
नहीं घटता । 

एक प्रन्य वर्गीकरण डॉ० कृष्ण देव उपाध्याय ने” किया है, जो इस 
प्रकार है :-- 

. संस्कारों की दृष्टि से। 2. रसानुभूति की प्रणाली से । 3. ऋतुभों भौर ब्रतों 
के क्रम से। 4, विभिन्‍न जातियों के प्रकार से तथा 5. क्रिया-गीत की दृष्टि से । 
यृ० 22-25 तथा लोक सांहित्य विज्ञान, पृ० 398-399॥ 
लोक-साहित्य विज्ञान, पृ० 400-404 । 
देखिए लोक-साहित्य विज्ञान पृ० 405-406 । 
देखिए लो० सा० वि० पृ० 406 तथा डॉ० द्याम परमार--भारतीय लोक 
साहित्य । 

5. हिन्दी साहित्य का वृहत्‌ इतिहास, थोड्दा भाग, पृं० 52 । 
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प्रस्तुत वर्गीकरण में रसानुभूति की प्रणाली से किन्नर-लोक-गीतों का अध्ययन 
करना रुचिकर रह सकता है । परन्तु ऊपररवाणित क्रम नं० 3, 4 व 5 के भ्रन्तगंत लोक 
गीतों का अ्रध्ययन सम्भव नहीं है क्‍योंकि इस क्षेत्र में इन के झन्‍्तगंत गीत नहीं मिलते 
हैं। 

अत: यह कहा जा सकता है कि लोक गीतों के भ्रब तक जो वर्गीकरण किए गये 
हैं, वे क्षेत्र-विशेष के लिये ही उपयुक्त हैं भ्लौर किन्नर-क्षेत्र के लिए उनकी उपयोगिता 
नहीं है । 

यह कहना प्रसंगत नहीं है कि किन्‍्नर-क्षेत्र में लोक-गीतों के जो प्रकार मिलते हैं 
उन में अनेक ऐसे हैं जो हिमालये के गर्भ में निवास करने वाली तथा बहुपति- 
प्रथा में विश्वास रखने बाली जातियों में ही मिल सकते हैं, मैदानों में बसने वाले 
लोगों में न तो किन्नर-समाज की सी मान्यताएं प्रचलित हैं प्रौर न ही इस वर्ग के 
गोत उपलब्ध होते हैं । प्रस्तुत क्षेत्र के लोक-गीतों को निम्न मुख्य वर्गों में विभाजित 
किया जा सकता है :-- 


4.. धर्मगाया सम्बन्धी-- 
. देवताओं के गीत-- 


अर. सभी प्रकार के देवी/देवताझों के गीत । 
आ. अनुष्ठान सम्बन्धी गीत । 
2. बौद्ध-धर्म के गीत-- 
अर. -लामाओझों के गीत । 
झा. बौद्ध मन्दिरों के गीत । 
3: देवी घटनाझों के गीत-- 
झ. भूत-प्रेतों के गीत । 
भरा. सौभाग्य-दुर्भाग्य के गीत । 
2. सामरांजिक-- 
), सामाजिक मान्यताओं के गीत-- 
अर. जाति सम्बन्धी । 
भरा. अनहोने विवाह-सम्बन्ध । 
है. कोची गीत (केवल सामाजिक) । 
2. सौन्दर्य के गीत । 
ऐतिहासिक गीत-- 
अर. राजाझ्रों के गीत । 
भरा लड़ाइयों के गीत । 
हइ. सामाजिक कलह के गीत । 
ई. हत्याओरों/भात्म हत्याओं के गीत । 
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4. स्‍्वांग गीत-- 

झ. हास्य रस के गीत । 
5. उत्सवों के गीत-- 

झे. सभी प्रकार के त्यौहार-उत्सव । 
6. संस्कारों के गीत । 


3. लोकनाटयों के गीत-- 


]. कायह, जबरों भादि । 
2. नाटदियों व दोरों के गीत । 


. प्रेम गीत । 
2. विरह गीत । 


3. दर्शक पुरुषों के गीत । 


5. जोवन-दर्शन के गीत । 


स्टिथ थॉम्पसन के. प्रसिद्ध ग्रन्थ “मोटिफ इण्डक्स आफ फोक लिट्रेचर' (४० 
]706% ० 0॥ [लाए ९) की परिपाटी पर किन्नौरी लोक-गीतों को देवनागरी वर्ण- 
माला के झाधार पर झअकारादि क्रम से वर्गीकृत करके इस प्रकार भी प्रस्तुत किया जा 


सकता है :-- 

(क) अर्म-गाथा: 
0-क 49 
50->क 9 

]20--क 49 

]50---क 99 

200--क 249 

250---क 299 

300---क 349 

350--क 399 

के 400--क 449 

के 450--क 499 
(सर) बोद-धर्स सम्बन्धी शोत : 

ख 0--ख - 49 

ख 20--ख 99 

ख 00--ख 49 

ख ]50--ख 99 


जज ज 9 3 3 3 जे 


सृष्टि की उत्पत्ति सम्बन्धी गीत । 
देवताओं की उत्पत्ति । 

देवताओं से सम्बन्धित विवरण ! 
देवताओं के चमत्कार । 

देवताओं के प्रकार । 

देवताप्रों द्वारा सामाजिक नियन्त्रण । 
पौराणिक देवताओं के गीत । 

देबताभों के कलह-सहायता-मित्नता गीत । 
गृह-देवताझों के गीत । 

बन देवियों (सावनियों) के गीत । 


बौद्ध धर्म का प्रचार तथा दछिक्षा | 

लप्माझों की बौद्ध-घर्मं के कारण प्रतिष्ठा । 
बौद्ध-धर्म सम्बन्धी त्यौहारों के गीत । 
लामाझों के बोद्-धम्मं सम्बन्धी गीत | 


(ग) स्थौहारों के गीत : 
ग 0-नग 49 
ग 50-ग 99 
ग00--ग 9 
गे 20--ग 39 
गे 40--ग 59 
गे 60--ग 99 
गे 200--ग 239 
गे 240---ग 279 
गे 280--ग. 299 
गे 300--ग 399 
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चैत्रोल । 
बीशू । 
ऐराटडइ । 
शोनेटड । 
दकरेणी/डकरेणी । 
फुलाइच्‌ (फुल्याच), नमडून प्रादि। 
दीवाल । 
फागुली, सुस्कर 
अन्य त्यौहारों के गीत । 
त्यौहारों के विविध गीत । 


(घ) जन्म, विवाह तथा मृत्यु के गीत : 


घ <२0-- 9 
घ 20--घ 69 
घ 70--घ 99 


घ 200-घ 249 
घ 250--घ 299 


(थ) प्रेम गीत : 
च 0--ब 249 
च 250---च 349 
च 350--बच 449 
चअ-450--बच 549 
च 550--तबर 599 

(छ) भूत-प्रेतों के गीत : 
छ 0०-चछ॑ 9 
छ 20--छ 49 


जन्म के गीत । 

विवाह के गीत 

तलाक, पसन्द के ससुराल, मजबूरी तथा हारी 
के गीत । 

शोक-गीत । 

पितरों को बुलाने के गीत (गितकारेह 
गीथड) । 


सफल प्रेम-सम्बन्ध गीत । 

असफल प्रेम के गीत । 

विवाहित प्रेमी-प्रेमिकाञ्रों के गीत । 
फुटकर प्रेम-गीत । 

प्रेमियों का पलायन । 


घर में निवास करने वाले भरत-प्रेतों के गीत । 
अन्य भरूत-प्रेतों के गीत । 


(ज) सामाजिक प्रथाश्रों-विश्वासों से सम्बन्धित गीत : 


ज 0--ज 59 
ज 60--ज -99 
ज 400--ज 49 
ज ।50- ज 249 


तीथ॑-यात्रा । 

शकुन एवं अपदकुन-गीत । 

विवाहांदि सम्बन्धी विध्वास तथा मान्यताएं । 
सामॉजिक मानदण्डों कें गीत । 
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ज 250--ज 349 
(%) ऐतिहासिक गीत : 
झ 0--न्ञ 99 
झ ]00--ञ्न 49 
झ 50--्न 99 
(८) स्वांग गीत : 
ट. 0--ट< 49 
ट 50-55 99 
(5) बिरह-गीत : 
ठ 0-5 99 
(४) जाति सम्बन्धी गीत : 
ड-- 0 ड 99 
ड 00--ड 49 
ड ]50--ड 99 
(6) बेबों घटनाएं : 
ढ-- 0 ढ॒ 99 
ढ ]00--ढ 99 
(त) सौन्दर्य के गीत : 
तन 0 त 99 
ते 00--त 49 
त 50--त 99 
(थ) किन्नर के दर्शक-महापुरुष : 
थ-- 0 थ 99 
थ.-]00--थ 99 
(द).. जोवन-दर्शान के गीत : 
द--0 द 99 
द ]00--द 99 
(घ) सामाजिक कलह : 
घर 0 धघ 99 
थ॑ 00---थ 49 
घ 50--थ 399 


विविध-गीत । 


ऐतिहासिक वीर । 
लड़ाई । 
समभौतों से सम्बन्धित गीत । 


शराबियों के गीत । 
झन्य स्वांग-गीत, होरिड फो झादि । 


विरह के सभी प्रकार के गीत । 


हरिजनों के गीत । 
सवर्णों के सम्बन्ध में गीत । 
भ्रन्य जातियों के गीत । 


भाग्योदय । 
मन्द भाग्य । 


वर्णनात्मक सौन्दर्य । 
फूलों, प्रकृति का सौन्दर्य । 
स्त्रियों का सौन्दयं । 


स्थानीय । 
बाहर के ! 


जीवन क्‍या है ? 
परलोक में सुख के लिए मार्ग । 


जीवन, सम्पत्ति के लिए । 
प्रेमी-प्रेमिका के लिए । 


फरयाद-मुकदमा । 


(न) शअ्रन्य सामाजिक उत्सवों तथा लोक-नादूयों के भीत : 


न 90 न 99 


राष्ट्रीय उत्सव । 
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न 00--न 49 लोक-नांट्य । 
(१) हास्प-रस के गीत : 
प-- 0 प 99 छिष्ट हास्य । 
प 400---प 49 उच्छू खल हास्य । 
(क). हत्यायें : 
फ-- 0 फ 49 आत्महत्या के गीत । 
फ 50--फ 99 दूसरों के द्वारा हत्या के गीत । 
(ब) कोची गीत : 
ब--- 0 ब 49 कोची प्रेम-गीत । 
ब 50 ब 99 कोची फुटकर गीत । 
(भ) पनहोने प्रेम, विवाह सम्बन्ध: 
भ-- 0 भ 99 अनहोने प्रेम सम्बन्ध । 
भ ]00--भ 49 अनहोने विवाह-सम्बन्ध । 
भ 50--भ 99 घोखा । 
(स)  नाटियां--शेरों के गीत॑ : 
मं-- 0 मे 49 शेर, बाघों (मृत) के नचाने के गीत । 
म 50 म॑ 99 भ्रन्‍्य प्रकार की नाटियां । 


हमने इसी वर्गीकरण को आधार मान कर संकलित गीतों को श्रेणी-बद्ध किया 
है । 

हरिजनों की बोली सवर्णों की बोली से ग्रलग है भौर उस में भी कुछ गीत रचना 
हुई है, प्रत: इस दृष्टि से भी लोक गीतों का भ्रध्ययन किया जा सकता है परन्तु ऐसा 
वर्गीकरण अपने में वैज्ञानिक नहीं कहा जा सकता क्‍योंकि गीतों के प्राय: अनुवाद-मात्र 
हरिजन लोक-गीतों में मिलते हैं, उन के लोक-गीत साहित्य में स्वतन्त्र पग्रभिव्यक्तियों 
की अभिव्यंजना बहुत कम हुई है । 

लोक-गीतों के वर्गीकरण में भ्रकारादि क्रम से प्रस्तुत किया गया वर्गीकरण 
अधिक समीचीन जंचता है। गीतों को प्रस्तुत वर्गीकरण के भनुसार रखने से यह लाभ 
भी है कि भविष्य में संकलित किए जाने बाले लोक-गीतों को भी वर्ग के अनुसार ठीक 
स्थान पर रखा जा सकता है। इस क्षेत्र के सारे प्रचलित गीत प्रस्तुत वर्गीकरण में 
स्थान पा जाते हैं । 


अब ऊपर-बणित वर्गीकरण के भ्राधार पर हम लोक गीतों के सभी पक्षों पर क्रम 
से विचार करेंगे :--- 


(क) धर्म गाथा सम्बन्धी गीत : 


किन्नर लोग धाभिक हैं। प्रत्येक गांव में लोक-देवता तथा लामा हैं जो लोगों 
के धा्िक कृत्त्यों के अ्धिष्ठाता होते हैं। देवताशों को प्रसन्‍न करने के लिए प्रनेक 
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अवसरों पर उन्हें पालकियों में सजा कर मन्दिरों से बाहर 'सन्थडू” में निकाला भौर 
नचाया जाता है। यहां प्रनेक प्रकार के देवी-देवता हैं । देवी-देवताओं के भंगड़ों के 
भ्रनेकों गीत यहां प्रचलित हैं परन्तु सामान्य-जन भ्रन्य गांवों के देवताओं में भी 
गहन आस्था रखते हैं। सृष्टि की उत्पत्ति के सम्बन्ध में गाया जाने काला ईशूरस' 
भ्थवा “बडारन” का गीत बहुत महत्त्वपूर्ण है। इस के भ्नुसार ईशूरस (महादेव) की 
उत्पत्ति भ्रण्डे से हुई भोर वह युकुन्तरस (बर्फ के देवता) की दो लड़कियों-गोरे व गंगे 
को भ्रपने चमत्कार से बिव।हू कर लाया। इस गीत में धातुओं व राख के मनुष्यों के 
सूजन के सम्बन्ध में भी वर्णन श्राता है। घातुओं से बनाए गए मनुष्य जब धार के 
परे भेजे जाने पर नहीं सुन सके तो राख का मनुष्य बनानो आवश्यक हुआ | राख 
का यह मनुष्य ही भ्राज का नह्वर प्राणी है। महादेव की बरात के लिए युकुन्तरस ने 
भ्रमेक छार्तेि रखी थीं। इस क्षेत्र के देवी-देवताओं ने भ्रति प्राचीन काल में अपने क्षेत्रों 
की बांट की थी | महेशूर (मेशुर) यहां के सब से शक्तिशाली देवता माने जाते हैं। 
ये 8 भाई बहन हैं। इन के पिता का नाम बाणासुर तथा माता का नाम हिरमा 
(हिड्िम्बा) है | क्षेत्रों की बांट सब से बड़ी बहिन कोठी गांव की चण्डिका ने की थी 
झौर किम्वदन्ती है कि इस क्षेत्र का सब से भ्रच्छा भाग उसने झपनी बेणी के पीछे छुपा 
कर झपने लिए रख लिया यथा । यहां देवताझ्रों की उत्पत्ति तथा इस बांट के सम्बन्ध 
में भ्रनेंक लोक-गीत मिल जाते हैं! । 

धमं-गाथा सम्बन्धी एक अन्य गीत के झनुसार देवताओं की क्षेत्र-बांट के परचात्‌ 
कोठी की देवी चण्डिका ने ग्रपनी छोटी बहिन ऊषा देवी (निचार गांव) के पति हौनू 
राक्षस (देव) को नमक के व्यापार के बहाने कोठी गांव ले जाना चाहा । ऊषा ने श्रपने 
पति को बड़ी बहिन के साथ भेज दिया । जब चण्डिका तथा हौनू चीनी (काल्पा) 
गांव के पास एक घराट में पहुंचे तो चण्डिका ने उसे आटा पीसने के लिए कहां भौर 
स्वयं पीसने के लिए अधिक झनाज लाने के बहाने वहाँ से चली गई | उस ने “हौनू' 
को कहा कि यदि उस के वापिस झ्ाने से पूर्व ही भ्रनाज समाप्त हो जाए तो वह अपने 
सिर की जटाओरोंँ को घराट में लगा दे ताकि घराट खाली न घूमता रहे । उसने ऐसा 
ही किया । बताया जाता है कि चण्डिका ने धोखे से पीछे से उस का सिर तलवार से 
काट दिया परन्तु वह जरासन्ध के शरीर की भाँति फिर जुड़ जाता था भ्रतः चण्डिका 
उसे बार बार काटते समय लहूलुहान हो गई और थक कर उसने ख्वांगी गांव के 
देवता मरकारिडः को याद किया। मरकारिडः ने भ्रोकर देवी चण्डिका को घराट से 
निकालने का प्रयत्म किया पर वह सफल नहीं हो सका । अन्त में देवी ने उसे च्ांव 
महेशुर (जो चण्डिका का सब से छोटा भाई है) को सहायतार्थ बुलाने के लिए भेजा । 
कुछ गीतों के भ्रनुसार चगगांव महेशुर उड़ कर घटनास्थल पर पहुंचा भ्रौर देबी को 
कहा कि वह हौनू के सिर पर उड़ रहे काले भौंरे (भंवरे) को मारे । देवी ने बसा ही 
किया जिस से हौनू की मृत्यु हो गई। दूसरे कुछ गीतों के अनुसार चगांव महेंशुर ने 
जाने से यह कह कर इन्कार कर दिया कि देवी चण्डिका ने क्षेत्र-बांट में उस के साथ 
अन्याय किया है। ऐसी दक्षा में गीतों के झनुसार, मरकारिह देवता ने, जो झपने झाप 


. गीतों के लिए देखिये, परिश्चिष्ट । 
2. इस क्षेत्र में देवताझों के सिरों पर याक की जटायें पहनाई गई होती हैं। 
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को महेशुरों का भानजा कहता है, चगांव महेश्र को समझाया और वह बहिन की 
सहायता के लिए मान गया। 

इन गीतों में बाणासुर व हिरमा एक स्थान मुलट घार पर मिलते हैं और 
बाणासुर हिरमा (हिडिम्बा) को बलपूर्वेक एक स्थान गोरबोरिड गुफा में ले जाता है 
तथा वहां उन के यहाँ अट्ठारह बेटे-बेटियाँ जस्म लेते हैं। यही लड़के-लड़कियाँ इस 
क्षेत्र के बड़े देवी-देवता हैं। अन्य अनेक प्रचलित गीतों के अ्रनुसार इत की संख्या सात 
भी बताई गई है| यह सम्भवत: इस लिए हुआ है कि बाणासुर-हिरमा के इन भद्वारह 
पुश्र-पुत्रियों के नामों का लोगों को पता नहीं है परन्तु इस क्षेत्र में देवी-देवताओं के 
भ्रट्टा रह “मुखड्‌' (धातु के चेहरे) जो सोने, पीतल तथा चाँदी के बने होते हैं, इस बात 
का संकेत करते हैं कि इस क्षेत्र के भ्र्टारह प्रधान लोक-देवता रहे हैं। मेशुरों के 
मुखडः सोने के होते हैं परल्तु शेष चान्दी व पीतल के बने होते हैं। गोरबीरिडः झाग 
(गुफा) सुंडरा गाँव के पास है। बाणासुर की सन्‍्तान होने के कारण महेशुर शब्द का 
प्रचलित शुद्ध रूप महासुर रहा होगा परन्तु कालान्तर में यह शब्द दिवजी का पर्याय- 
वाची बन गया और इस प्रकार इन क्षेत्रीय देवताओं के लिए “महेशुर' या महेश्वर' 
शब्द प्रचलित हुआ | 

जिस घराट में हौनू का वध किया गया था, उस स्थान पर कोठी गाँव की 
अण्डिका अब भी वर्ष में कम से कम एक बार पालकी (रथडः) में ले जाई जाती है 
झौर होनू के नाम पर बकरे की बलि दी जाती है । जब बलि दीज़ां रही होती है 
तो देवी का रथ घराट के स्थान की झोर भुक जाता है । गीत के अनेक रूपान्तर 
हरिजनों की बोली में भी मिलते हैं । होनू व अ्निरुद्धऊषा की कथा लोक साहित्यिक 
आ्राधार की पुष्ट करती है । 

किन्‍्नर-क्षेत्र में महेशुरों के भ्तिरिक्त नारायण, नाग, सरगा चोरोनी, कुलदेव, 
बौद्ध-घर्म मानने वाले देवी देवता, यथा-डबला, शिशेरिहः, क्यड-युडूमा भादि भी हैं 
जिन में से प्रत्येक के लोक गीत इस क्षेत्र में गाए जाते हैं। इन सभी प्रकार के गीतों 
में किस्न र-लोगों का धामिक विश्वास भलकता है | 

देवताओं के सीमा सम्बन्धी झंगड़ों में “बगांव” महेशुर और सापनी के नागस 
का गीत प्रसिद्ध है। इस में बताया गया है कि सापनी का नाग देवता चर्गाव महेशुर 
के क्षेत्र में पड़ने बाले गाँव जानी में भ्रपती इच्छा से आ जाता है | चर्गाँवं महेशुर 
जक्रोंधित हो कर उसे जला देता है । बरी गाँव का नाग देवता गाँव में फेली बीमारी 
को दूर करने के लिए अपने जन्म-स्थान मीहू में जाता है ओर वहाँ से “शक्ति प्राप्त' 
करके तथा अन्य देवताओं की सहायता द्वारा बीमारी को भगा देता है । 

उरनी गाँव में भी एक नाग तथा दूसरा नारायण देवता है। नाग देबता गुप्त 
था । वहां के नारायण देवता ने उसे निकालने के लिए बड़े देवता चर्गाव महेशुरं की 
ग्राज्ञा प्राप्त्की और उस की इच्छानुसार ही नाग देवता प्रकट हुआ । देवी-देवत।श्रों 
को प्रकट होना भ्रभी भी सम्भव है भौर इस प्रकार भनेक गांवों में समय स्रमय पर 
नए देवताओं का प्रादुर्भाव होता रहता है । 

*ीबसरनी तथा ऊषा' के गीत में ऊषा देवी सुन्दरी डीबसरनी के सौन्दर्य से 
ईर्ष्या करती है भौर उसे मार डालती है। लोक-कावि डीबसरनी के भाग्य पर आंसू 
बहाता हुआ कहता है :-- 
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किसमत मा ग्याशो, किस्मत नहीं चाहिए, 

या डीबसी देसका किस्मत । डीबसी जैसी किस्मत । 

युमदासी के गीत में देवता के यह कहने पर कि युमदासी की बीमारी नहीं 
हटाई जा सकती भौर वह ढाँक पर का सूर्य है, युमदासी निराश होकर मर जाती है । 


पौराणिक गीतों में 'सझगीथड (ब्राह्ममुहुतं का गीत), रामायण का गीत तथा 
गजेन्द्र हाथी के गीत प्रसिद्ध हैं। “सहूगीथडः” पाण्डवों का गीत है, इस में पाण्डवों व 
कौरवों के जन्म तथा कौरवों के संख्या में 60 होने का वर्णन है। यह गीत बहुत 
लम्बा है भौर ब्राह्म मुहूत में गाया जाता है। इस में “नाती' ने भ्रपनी बहित कुन्ती 
को घोखा दिया है । 

चमत्कार सम्बन्धी गीतों में 'सोरानह जोग गीथड्‌” भ्रर्थात 'सराहन के यज्ञ का 
गीत' भी प्रसिद्ध है। इसमें चर्गांव का महेशुर चमत्कार से निरमण्ड के ब्राह्मण को 
धरमण्ड के कारण मार डालता है। इसी सम्बन्ध में पांगी गाँव में देवता द्वारा बन्दरों 
को भगाने का गीत भी बहुत प्रसिद्ध है। गीत के कुछ बोल हैं :-- 

तेबे शिक्षेरिह्स लोतोश- शिशेरिड (पांगी गाँव का देवता) ने कहा- 

तेवे राई निज्ञाकू छाडा ! भ्राठ बीस (एक सौ साठ) लड़को ! 

तेबे युगती का पायरा ! नीचे से तुम चलना ! 

तेबे थवागसी ग बतोक ! ऊपर से मैं आऊंगा ! 

वर्षा लाने के भी अनेक गीत इस क्षेत्र में मिलते हैं। इन में देवी-देवताओं से 
प्रा्थंना की जाती है कि वे वर्षा लाएं और श्रपनी प्रजा की रक्षा करें । 

सर्दी की ऋतु में किन्नर-देवता भ्रपनी प्रजा की सुख-समृद्धि के लिए भ्च्छी 
फंसलें व वर्षा आदि लाने के लिए स्वर्ग चले जाते हैं। लोग उन्हें बड़ी 
विदाई देते हैं झोर राक्षसों से अपनी रक्षा करने की प्रार्थना करते हैं। इस सम्बन्ध 
में देवता के स्वर्ग जाने व भ्राने के श्रनेक गीत यहाँ मिलते हैं । 

ग्राम-देवताओं के अतिरिक्त वन-देवियों' के गीत भी यहां प्रचलित हैं । -वन- 
देवियाँ पर्वत-चोटियों के समीप स्थित ज़मीन में बीजी गई फसलों की रक्षक मानी 
जाती हैं श्रौर वे नाराज़ होने पर फुप्रालों' की भेड़ बकरियों को छुपा लेती है। 
फाग्रुली में इन की पूजा की जाती है। “पिती राम पति राम के गीत में सावनी 
देबियों ने भड़ों के कुण्ड को छूपा लिया थां। बलि देने पर वह भुण्ड फिर प्रकट हो 
गया। 

धर्म-गाथा सम्बन्धी गीतों को निम्न प्रकार से भी वर्गीकृत किया जा सकता 
है :-- 


. इन्हें स्थानीय बोली में 'साऊनिगरे' भ्र्थात्‌ 'सावनी' कहा जाता है| ये पहाड़ 
की चोटियों पर रहने वाले देवता हैं । 

2. भेड़ बकरी चराने वालों को 'फुप्राल' कहा जाता है। इस के लिए स्थानीय 
शब्द 'पालस' है । 
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. सृष्टि की उत्पत्ति के गीत-- 
. देवताभों की उत्पत्ति-- 


अ. स्थान विशेष में । 
आरा. बाणासुर-हिरमा | 


हु. झ्रण्डे से । 
2. जीव-जन्तुओों की उत्पत्ति-- 
भर. हरिजन गीतों में । 


आा. सवर्णों के गीतों में । 
2. बेबताओं से सम्बन्धित झ्ल्य गीत--- 


. - पौराणिक देवता-- 
अझ. वीर पुरुष । 
आ. गआद्य-शक्तियां। 
2. पग्राम-देवता के गीत--- 
श्र... ग्राम-देवियां । 
भरा. महेशुरों की बहिनों (ऊषा, चण्डिका 
तथा चित्रलेखा भ्रादि) के गीत । 
हू. बौद्ध धर्मानुयायी देवियों के गीत 
(डबेला, जंगी की देवी आदि) | 
3. बन-देवता/देवियां-- 


4. - गुह-देवता[देवियां-- 

ग्र.. ग्रापसी सम्बन्ध । 

आ. बंटवारा। 

हुं, प्ररामर्श । 
चमत्कार सम्बन्धी । 
कलह सम्बन्धी । 
वर्षा लाना । 
इन्द्र पुरी जाना । 
बीमारी आदि | 

धमं-गाथा से सम्बन्धित गीतों की संख्या इस क्षेत्र में सर्वाधिक है । किस्नर- 
देव-गाथा सशक्त तथा स्वतंत्र है। ऊपर जिस बिडारन' के गीत का वर्णन किया 
गया है वह विशुद्ध किन्नर-संस्कूति का श्रंग नहीं है । उसकी भाषा झार्य-भाषा का प्रंश 
लिए हुए है । अत: यह कहा ज़ा सकता है कि “बडारन' का गीत इस क्षेत्र में पर्याप्त 


का (4 ॥ अर 
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समय बाद प्रचलित हुआ | यहां की भ्रादिम पुराण-कथा महासुरों भ्रथवा महेशुरों की 
है । इन्हें बाणासुर व हिरमा की सन्‍्तान मानना विशिष्ट संस्कृति का द्योतक है। 
इन सभी बातों पर लोक देवताशों से सम्बन्धित अध्याय में बिचार किया 


गया है । 


बौद्ध-धर्म से सम्बन्धित गीत : 

दूसरी प्रकार के गीत बौद्ध-धर्म से सम्बन्धित हैं। इन गीतों को हम बौद्ध- 
मन्दिरों तथा लामाओं के गीत भी कह सकते हैं । बौद्ध-धर्मं किन्‍्नौर का प्रायः मुख्य - 
धर्म है। जहां लोक-देवताशों- की मान्यता अधिक है-वहां भी लामा के पहुंच जाने पर 
उस का बड़ा सम्मान किया जाता है । 

बौद्ध-धर्म सम्बन्धी गीतों के निम्नलिखित उपभाग किए जा संकते हैं :-- 


]. बौद्ध-सन्दिरों से सम्बन्धित गीत-- 


श्र 


प्राचीन बौद्ध-मन्दिरों के गीत । 


आरा. नए बौद्ध मन्दिरों के गीत । 
2... लामा तथा ज्ञोमो (चोमो) से सम्बन्धित गीत--- 


श्र. 
आ. 


ड्ड् 


लामाओों की सामाजिक प्रतिष्ठा । 
अ्वतारी लामा । 
लामाझशों का पारिवारिक जीवन । 


ई.. बौद्ध भिक्षुणियां (ज्ोसों) । 
3. ब्रोद्च-धर्म से सम्बन्धित प्रनुष्ठानों तथा त्यौहारों के गीत-- 

).. त्यौहार-- 

श्र. लोसर- 

झा. दिरकिन । 

इ: पूर्णमासी का पूजन ) 

ई. अन्य सम्बद्ध त्थौहार। 
2. प्रनुष्ठान--- 

भ्र.. कड्रयुर ज़ाल्मो । 

झा. रमनस | 

इ.- फसल की रक्षा के अत्तुष्ठान । 


डे 
डर 


गृह रक्षा के अनुष्ठान । 


किश्नौर के बौद्ध-धर्म तथा बौद्ध-मन्दिरों से सम्बन्धित गीतों में “लोचा रिम्पोछे' 
(लोचा लामा) का गीत सब से पुराना है। “लोचा' तिब्बंती शब्द 'लोत्सवा' 
(भाषान्तर कार) प्रपश्रंश है! | यहां लोचा का प्रचलित भश्रथ॑ उस लामा की ओर संकेत 





). देखिये इसी ग्रन्थ का--किश्नौर में ब॑द्ध-घर्म सम्बन्धी प्रध्याय | 
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करता है जिस ने सर्वप्रथम किश्नौर में बौद्ध-मन्दिरों का निर्माण किया था । उस लामा 
का नाम रिन-छेन-जडपो (रत्न भद्र) था भौर वह ग्यारहवीं शताब्दी में किन्नौर में 
आया था ।? लोचा के गीत के भ्नेक रूपान्‍्तर मिलते हैं। गीत के भ्रनुसार लोचा 
रिन्पोछे (रिम्पोछे) ने सुमरा गांव में जन्म लिया था और कानम” के बौद्धमन्दिर में 
पर्याप्त समय व्यतीत किया था । उसके द्वारा बनाए गए रारइ , रिव्या, कानम तथा 
नाको शभ्रादि स्थानों के बौद्ध मन्दिर भ्रव भी भ्रच्छी दशा में विद्यमान हैं । लोचा को उस 
क्षेत्र में अनेक कठिनाइयों का सामना करना पड़ा था जिनमें से कुछ का वर्णन प्रचलित 
लोकगीतों मे मिलता है । 

नए बौद्ध मन्दिरों के निर्माण-सम्बन्धी गीतों में पूर्वणी गांव के आज्यान परिवार 
तथा भाबा के लागड़्‌ के गौत प्रसिद्ध हैं । इन गीतों में बौद्ध-मन्दिरों के निर्माण की 
क॒थायें ब्णित हैं । 


“लोक्टासो फौच पालस' अर्थात्‌ 'लोक्ट्स वंश का गधे चरानें वाला' किन्नर-देश 
का बहुत प्रसिद्ध गीत है। इस गीत का नाथक नरग्रू गधे चराने वाला था। 
उसकी सम्राज में बिल्कुल प्रतिष्ठा नहीं थी। परिवार के लोग भी उसे सदस्यों की 
पंक्ति के बाएं कोने (छोर) पर बिठाते थे, परन्तु वह जब बौद्ध-धर्म में दीक्षा ले कर 
वापिस भाया तो लोगों में उसेका मान बहुत बढ़ गया । 

इसी गीत का एके प्न्य रूपान्तर भी मिला है जिस में लामा की बहिन कोरम 
पाली का लामा की तिब्बत यात्रा के लिए विदा होते समय दु:खीं होना बताया गया 
है । गीत के कुछ बोल इस प्रकार हैं-- 


सोमपोरों बेरड प्रात: के समय 

ले हुन त्पारी त्यारी । अब तैयार ही तैयार । 
हुन त्यारी त्यारी याले, अब त॑यार ही तंयार, 
काचेन* नरगु बइयार । काचेन नरगू भाई । 
पशीम ची बीग्यो ले, विदा करने गई, 

अनेनु कोतसड| रिह्जेच । अपनी छोटी बहिन । 
प्रशीम ची वीग्यो ले- विदा करने गई, 
बरालकीचा झोमो । एंक चौराहे पर । 


]. किप्नर-देश, राहुल सांकृत्यायन पृ०-3 | 

2. कानम गांव में झ्रभी भी बहुत बड़ा बौद्ध-म5 है जहां “कछेन' (काचेन) लामा 
रहते हैं। 

3. यहां सम्मानित व्यकिति पक्ति के दायीं और बैठते हैं, शेष सब उन के पश्चात्‌ 
स्थान ग्रहण करते हैं। 

4. यह लामाओं की बहुत बड़ी उपाधि है जो लगभग 25 वर्ष तक तिब्बत में 
बौद्धमठों में पढ़ कर प्राप्त की जाती है । 
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नेसड्‌ टुल्कू (नेसड्‌ गांव का भ्रवतारी लामा) के गीत में तिब्बत में शिक्षा-ग्रहण 
के लिए उन की विदाई का वर्णन है । 


इस धर्म के लोक-गीतों में भ्रभिप्राय व उपमाझों का बाहुल्य नहीं है। इसका 
कारण यह है कि ये गीत श्रमृूत्तं विषयों पर नहीं बताए गए हैं। एक “अ्भिभ्राय' जिसके 
अ्रनुसार लोचा (लोचवा) लामा उड़ कर रिब्वा से रारह गांव चले जाते हैं, एक भीत 
में प्राप्त होता है । संम्भवत: भाग जाने की बात को लोक-कबि ने चमत्कारपूर्ण बनाने 
के लिए “उड़ने! में बदल दिया होगा। तेलामा (बड़े लामा) का गीत भी बौद्ध-धर्म 
सम्बन्धी गीतों में रखा जा सकता है| इस की नायिका जोमो है जिस से सोनम डुबके 
लामा विवाह कर लेता है । गीत में कुछ सूक्तियों का प्रयोग भी हुआ है, यथा-- 


कोभी मा छोड़या या मोरछाड़ों मोशिद कभी नहीं छोड़ेगा, नौजवान की पसन्द 


छेचछाह्‌ । की हुई लड़की । 
मोरछाड़ों मोशीद छेचछाडा, नौजवान की पसन्द की हुई लड़की, 
पालासों मोशिद बोनयाहः । चरवाहे की पसन्द की हुई चरागाह । 
पालासो मोशिद बोनयाड्‌, चरवाहे के पसन्द की चरागाह, 
झ्ोंडासा मोशिद बोठाड | बढ़ई का पसन्द किया हुआ पेड़ (नहीं 
छूटते हैं ।) 
त्यौहारों के गीत : 


किन्नर-त्यौह। रों के साथ लोक-गीतों का महत्त्वपूर्ण सम्बन्ध है । ऐसे त्यौहार इस 
क्षेत्र में बहुत कम मिलते हैं जित में गीत गाने की प्रथा.न हो । 


इस क्षेत्र में त्यौहारों पर दो प्रकार के गीत गाए जाते हैं :-- 
]--त्यौहार के विशिष्ट गीत । 
2--सामान्य लोक-गीत । 


प्रथम प्रकार के गीत भ्नेक गांवों में भिन्न भिन्न होते हैं और उन्हें प्राय: देवताझों 
के आदेशानुसार निश्चत समयों पर ही गाया जाता है.। 


* 


बीशू मेला कई गांवों में जहां चैन्नोल नहीं मनाया जाता, बर्ष का प्रथम त्यौहार 
होता है। इसमें भी विशिष्ट गीत गाने-की प्रथा है परन्तु ये गीत अधिकतर प्रेमी- 
प्रेमिकाओं के सम्बन्ध में ही होते हैं । इसमें एक गीत में बताया जाता है कि इस वर्ष 
की पौधों की नई कोंपलों से भेड़ बकरियों का भाग्योदय हो गया है। 

उरनी के बीशू मेले के गीत में यह बताया गया है कि किस बड़े देवता की किस 
फूल से इस दिन पूजा होती है, ज॑से सुड्रा महेशुर की ब्रोसड फूल से, ऊषा देवी की 
काषाडू के फूल से, इत्यादि । 

डकरेनी के दित कई गांवों में, यथा, पांगी तथा रारड झादि में मृतकों के नाम 
पर भ्रनाज तथा पकवान इत्यादि दान करने की प्रथा है| इसमें सावणी (साउणिग्रे) 
देवियों को प्रसन्न करने के लिए भी गीत में पूजा श्रादि का वर्णन भ्राता है । इस दिन 
यदि वर्षा रहे तो यह समझा जाता है कि सावणी देवियां प्रसन्न नहीं हुईं । 


किन्नर लोक गीत [ 6] 


सांगला गांव के दीवाल के दिन एक ऐसा गीत गाने की प्रथा हैं जो एक कागज 
पर लिखा हुआ है परन्तु परम्परा है कि इस काग़ज़ को मेले के ही दिन निकाला जाता 
है, शेष दिनों में नहीं। इस झवसर पर भ्रश्लील गीत गाने की प्रथा भी प्रचलित है। 


फुल्याच्‌ या उख्याड उत्सव पर गाए जाने वाले कुछ गीत फूलों तथा पितरों से 
सम्बन्धित होते हैं । इन लम्बे गीतों को “गितकारेइ गीथड्‌' अर्थात्‌ “गायकों के गीत' 
कहा जाता है। यहां “गितकारेस' का अर्थ उस व्यक्ति-विशेष से है जो “गितका रेड 
गीथडू' को गाता है । केवल चुने हुए व्यक्ति ही इस गीत को गा सकते हैं। इस गीत 
को घर के ग्रन्दर तथा गांव के ब्रीच नहीं गाया जा सकता क्योंकि विश्वास है कि इस 
के गाने से-पितर इकट्ठे हो जाते हैं भौर उन्हें मेंट देनी पड़ेती है । 
मेबर गांव के फुल्याच के एक गीत के बोल इस प्रकार हैं :-- 


शुनोलिया शूबा चारासे सुन लो ! देवता का प्रबन्धक 

ऊप्नो बीमों रिह्ों। फूल के लिए जाने को कह रहा है । 

खी रिम' खरम शुम निज़ागों छाडों एक दम से तीन बीस लड़के (लोग) 

ऊ्मो वीमों रिहों | फूल को जाने के लिए कहते हैं | 

अच्ची श्मामा कोन्‍्या ता व्योश । उठो मां, साथी तो चले गए। 

लानी आमा शुज्ञोदू पोले । बनाओ मां देवता की गेहूं की पूड़ियां । 

छायड्‌ रानग्योश शुद्रो पिजारस । सरसों दी, धंवता के पुजारी ने । 

हातू ढोरयाश शुम निज्ो छाड़ों | किस को चुन लिया तीन बीस 
लड़कों से |! 


चगांव, उरनी, यूला तथा मीरू गांवों में प्राचीन काल में फुल्याचर इकट्ठा मनाया 
जाता रहा है। दुमशाखार तामक स्थान में किस- प्रेकार नरबलि की प्रथा थी, इस 
गीत में बणित है। फुल्याच के गीत की यह यह भी विशेषता है कि किस गांव में कब्र 
यह मेला मनाए जाने की प्रथा है, इसमें गायो जाता है । 


बारह गांव में 'दुने उखयाड” त्यौहार फुल्याच के दिन प्रति बारह वर्ष बाद 
मनाया जाती है । इस में किसी ऐसे व्यक्ति का वर्णन है जो ग्रास्वान वंश से था और 
जिसे पायो मत्त्वार वंश के भ्रादमी ने मार दिया । पाथों मत्त्बार की पिडली की हड्डी 
साते हाथ थी, उसने तीन देवताध्रों की पालकियों के रखे जा सकने वाले पत्थर से दबा 
कर आास्वान वंश के व्यक्ति को मार दिया । सम्भवत: उसी याद में ]2 वर्ष के पश्चात्‌ 
मेला लगता है । इस अवसर पर एक गीत गाया जाता है जिसमें महेश्वर देवता की 
प्रार्थना की जाती है। गीत के कुछ बोल इस प्रकार हैं :-- 


गोटे माइक्‍्योश जाड मोनशिरस | कम नहीं था सोने का महेश्वर । 

किसे थोम्याग्योईं जू सोमनें कोइलास । आपने थाम लिया, यह सामने 
कैलादा । 

ज्ञाइ मोनशिरस किनू लाग्योई झाज़ियू सोने के महेश्वर झ्रापको (झपने को) 

प्रम्बोर । बनाया भ्रजर प्रमर | 

निड्ट लाग्योईं ई छलामला | * हम को बनाया एक नश्यर (थोड़ी 


देर रहने वालः) । 
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ज़िउली रुझरई आना बालिगो । जीवन रखना (पहरा देना जीवन 
दोक ली पुरयातोश ठो देन गुगलछ । का) । तब मिलेगा कोयले पर धूप । 
सुड्नम गांव के फुल्याच गीत में राजा (तिब्बत) की बेटी का वर्णन है जो गहनों 
भादि की विशेष शौकीन थी | मूरः गांव के फुल्याच में गाय की बलि दिए जाने के 
उद्धरण मिलते हैं । “ऊख्याढू' फुल्याच का स्थानीय नाम है जिसका श्र्थं ऊ-फूल तथा 
छ्याइई--देखना होता है । 
फागुली फागुन मास में मनाया जाने बाला त्यौहार है। इस के गीतों में प्रायः 
सावणी देवियों का भाह्वान किया जाता है । 
सुड्रा गांव की फागुली के गीत के कुछ बोल हैं :-- 


जावोली दुशा, उतर रही हैं, भ्र)काद से 
सोरगा सोऊनिचा | सावणी (प्रप्सराएं), 
जाबलोशिस जावरईं, उतर गए, 
माजो ना फाहने, बीच फागुन में । 
दियूसे बुदारे | दिन बुधवार को । 
जाब लोशिस जावरई, उतर जाना, 

ज्र ज्रू ९ 
इकामों दायाडससी | पीली मिट्टी के प्रकाश से । 
कितना नो नामड्स, आप के नाम से, 
ठो रादो छाडा। सफेद चीना का खाना (चावल) | 
ठो रादो छाड्ग, चीना का चावल, 
इबीग ज़ादो पोले । लाल गेहूं की पूरियां । 


सांगला गांव की फाग्रुली के गीत में साऊणी देवियों से कण्ढे में झनौज अधिक 
उत्पन्न करने की प्रार्थना की जाती है । 

मेबर के फागुल' के गीत में, सारे किन्नौर में सब गांबों में घूमने वाले ने क्या 
क्या देखा तथा कहां उसे क्‍या मिला ! आादि बातें गाने की प्रथा है। उसी गीत में यह 
भी बताया जाता है कि फागुली झ्ाने पर गृहणी तो रोती है (क्योंकि उसे सारा दिन 
आग के पोस बंठ कर विभिन्न पकवान पकाने पड़ेंगे) परन्तु लड़के हंसते हैं (क्योंकि 
उन्हें खाने को झ्रच्छा मिलेगा) परन्तु फागुली की समाप्ति पर बालक रोते हैं और 
गृहणियां हंसती हैं । 

चगांव के फागुली के गीत में उस समय की ऋतु का वर्णन किया गया है। फागुन 
में वर्फ़ का प्राना कम हो जाता है भ्रौर कुफ्‌ूफू नाम की चिड़िया बोलना प्रारम्म कर 
देती है जो गर्मी की ऋतु भाने की सूचक होती है । इसी गांव के एक अन्य प्राचीन गीत 
में सुडरा के फायुली के गीत की भांति साउणियों के आकाश से उतरने का वर्णन है । 

जंगी गांव में कातिक मास में एक न्योज़ा मांगने का त्यौहार होता हैं। इसे 'शुर- 
गुरिच' कहते हैं । गीत में इस मेले की उपमा सराहन में भ्रायोजित राजा के दशहरा 
के साथ की गई है । 


. फागुली को फाग्रुल' भी कहा जाता है। 
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शिवरात्ति के मेले में कानम में एक बहुत सुन्दर गीत 'शुमली बईयार' (तीन 
भाई) गाया जाता है जिस का सारांश यह है--तीन भाई श्याड: खलिहान में गए । 
तीनों ने सलाह की कि पल भर के लिए मेले में जाएं । बढ़ई के कमरे में वे खन्‍्तरी 
तथा दुतार नाम के वाद्य-यन्त्र बजाने लगे । गाथिकाएं कारीगर की दो लड़कियां हैं । 
एक ही मां की लड़कियां हैं प्रौर एक ही थाल की रोटियां है । बौद्ध मन्दिर में जा कर 
उन्होंने सोमा मिन्थों फूल को अपने दाहिने कानों पर लगाने की इच्छा व्यक्त की । 
फूल ने कहा. ..में मिट्टी की उपज हूं, भाप के योग्य नहीं । तीनों भाइयों ते कहा. . . दिल' 
में लग जाने पर कैसे नहीं सजेगा ? भ्रर्थात्‌ ग्रवहय सजेगा । 

मेबर गांव में सास भौर बहू के बीच हंसी मज़ाक का एक गीत चेत के 
त्यौहार में गाया जाता है । इस में बहू सास को बुरी बुरी चीज़ें देना चाहती है और 
स्वयं भ्रच्छी भ्रच्छी चीज़ रखना चाहती है । गीत हास्येरस का भ्रच्छा उदाहरण है । 


पन्द्रह माघ को 'माहडझं भगवान जीव” भी कहते हैं । उस दिन सारे किन्‍मौर में 
गाँव गांव में मेले होते हैं। इस दिन बहुत से देवता स्वर्ग चले जाते. हैं। इस दिन 
अनेक गांवों में हिरमा गौर वाणासुर का गीत गाना आवश्यक समझा जाता है। इस 
दिन को “माहुडः सोडा' अर्थात्‌ 5 माघ कहा जाता है । 


मेबर में पोह मास की समाप्ति पर जब देवता स्वर्ग में कुछ देर के लिए सुख 
सम्पदा लाने के लिए जा रहा होता है, एक गीत साज्ों गीयड्‌ के नम से गाया जाता 
है जिस के अभनुसार देवता को कहा जाता है कि वह शीघ्र वापिस लौटे बरता इस 
राक्षसों के देश में हम- अकेले कंसे निर्वाह करेंगे। 


पन्द्रह भादों (भद्रड सोडा) भी एक त्यौहार है पर यह कुछ ही गांवों में पोल्टू 
आदि बता कर मनाया जाता है| इस से सम्बन्धित गीत भी हैं पर वे विशेष महत्त्व 
के नहीं हैं। इस दिन लोग पहोड़ों की चोटियों को देखने के लिए गांवों के ऊपर चले 
जाते है, इसे 'रड कोरडः चिंम' प्र्थात “चोटी के दर्शनें करना' कहा ज।ता हैं। 


ऐराटडः त्यौहार केवल चगांव में ही मनाया जाता है। इस दिन पर्वत-चोटी पर 
निवास करने वाली देवी नागिन देवता से मिलने झ्ाती है। नारायण देवता का पुजारी 
देवी का प्रतिनिधि तथा प्रतीक बन जाता है। इस दिन एक विशेष गीत गाया जाता है 
जिसमें दोनों ग्राम-देवताओं (महेशुर व नारायण) की प्रशंसा की जाती है । इस दिन 
अ्रदलील बोलना भी बुरा नहीं मना जाता क्‍योंकि विशंदास किया जाता है इस से 
नागिन अपने घर वापिस चली जाएगी भौर गांव में नहीं भाएगी । 


“जाग्रो गीथड्‌' में महासू देवता की भ्रश्यथंना की जाती है | .जांग्रो भ्रथवा जाग्रा 
बंसे शिमला जिला का त्यौहार है परन्तु किन्नौर के निचले भागों में भी इस का 
प्रचलन है । 

“दीव।ल' दीवाली से भिन्‍त है। इसके गीत में बताया गया है कि छोटा व बड़ा 
दीवाल निरमण्ड से आए । साँगला गांव में छोटे दी वाल में एक गीत गाया जाता है 
जिस के झनुस।र यह प्रसिद्ध है कि कभी प्राचीन समय में दो दानव (माँ तथा बेटा) 
सांप के रूप में साइला तक चढ़ आए थे । इन झजगरों ने सारी घांटी को तहस नहस 
कर दिया होता, परन्तु यहाँ के देवता ने इन्हें भ्रपने चमत्कार से पहचान लिया और 


64 ] किन्नर लोक साहित्य 


काट गिराया था, उसी याद में प्रव भी “शोन” नामक भाड़ियों के सांप बनाकर देवता 
के दो प्रतिनिधि, जिन्हें सिहां कहते हैं, उन्हें भ्रपने डोहरों (दराटों) से काट देते हैं । 
जब तक वे इस कायं को पूरा नहीं कर लेते उनके साथ कोई बात नहीं कर सकता । 
इस सम्बन्ध में एक लम्बा गोत होता है जिसे प्राचीन समय में लिखे गए कागज़ों से पढ़ा 
श्रौर गाया जाता है। यह गीत बहुत भ्रएलील होता है। यह इस लिए गाया जाता है 
कि बाहर से झाए हुए भूत प्रेत भौर उस भ्रजगर की प्रात्मा वहां से भाग जाए भौर 
गांव बालों को कोई हानि न पहुंचाये । 


उपरि-किन्नौर के रोपा गांव में सुस्कर त्यौहार के दिन 'सेली नड् पाली” का 
गीत गाया जाता है । इस गीत के अनुसार सेली नामक सुल्दरी का विवाह पहले किसी 
अन्य स्थान पर हों गया था, पर बाद में वह किसी दूसरे प्रेमी के साथ भाग गई । 
यह बाबू पटियाला शहर में मर गया । यदि ध्यान पूर्वक देखा जाए तो इस प्रकार के 
गीत का प्रस्तुत त्यौहार के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । गीत के कुछ बोल हैं-- 


तायो घुम कोल्डुड्स कायड, 
तायो नो कायडो माजों । 
तायों नो कायछों माजो, 
तायो जई दोरे हात दू ? 
तायो कई दोरे लोन्मा, 
तायो कोठी मार्थासों छाड़ा । 


ञ अर 
तायो सेलीस ता लोतोश, 
तायो अड बाहों मा बच्चा । 
तायो भ्रड् बाहों मा-बश्मा, 
तायो ज़ाडे बिद्पोनो घोरे। 


तीन धुरियों वाला मेला, 
इस मेले के बीच--- 

इस मेले के ब्रीच--- 

सब से घूरी में कौन है ? 
यदि घुरी में कहें तो, 
कोठी मायस का लड़का-। 


है 
सेली ने कहा, 
मेरा दिल नहीं है। 
मेरा दिल नहीं है, * 
जंगी विश्पन के घर में । 


ऐसे ही गीत कुछ भ्रन्य त्यौहारों में भी कई गांवों में गाए जाते हैं । जंगी गांव 


में भी गुरखुमपति सुन्दरी का गीत एक विशेष त्यौहार पर गाया जाता हैं, जिस से उस 
गीत का कोई सीधा सम्बन्ध नहीं है । 


नमग्रिया गाँव के शुक्‍्तोक का गीत बहुत सुन्दर है। इसका सारांश है कि सोने 
की तीन चिड़ियां एक खडेड में उत्पन्न हुईं | तीनों अलग झलग दिल्लाओ्रों में गईं। 
तीन बरकतें (सिद्धियां) देवता के हाथ में दीं। चान्‍्दी के नाले-में तीन चान्दी की 
चिड़ियां उत्पन्न हुईं । तीनों झलग अलग दिशाझ्रों में गईं । इसी तरह मिश्चित धातुओं 
की भी तीन चिढड़ियां उत्पन्न हुईं। “देवता को तीन सिद्धियां प्रदान करना' गीत 
हृह्रड की तिब्बती मिश्चवित किन्‍्तर-भाषा में है । 


5 माघ या “माहड सोडा सारे किन्‍नौर का प्रसिद्ध त्यौहार है। इस दिन 
देवता वर्ष भर के लिए सुख-सम्‌द्धि लाने हेतु भ्रपने गांवों को छोड़ कर इन्द्रलोक में चले 
जाते हैं। गांव के लोग कहते हैं :--- 

कीताले बदोईयाँ वतोक 

च्र्‌ तोराड्स, निडता 


झाप तो चले गए, मकड़ी के 
जाल से, हम तो 
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दागचेया राक्शा शुनाऊ गूदो ।_ गए राक्षस पिशाच के साथ + 
देवता की ओर से गाते समय उत्तर दिया जाता है :-- 


कादर था जाइय॑, घबराना मत, 
तपास गस लानचोक । रक्षा मैं करूंगा। 


गांव काले गाते हैं कि अंमुक देवता को हरा देना और हमारे लिए सात प्रकार 
के ग्रनाज तथा भ्रन्य सुख-समृद्धि लाना । 


रकछम गांव में माहडः सोडा (5 माघ) को एक ऐसा गीत गाया जाता है जो 
वहां देवता के एक विशेष रजिस्टर में प्राचीन समय से लिखा हुआ है। यह हस्तलेख 
न तो पहले निकाला जा सकता है और न ही किसी बाहर के व्यक्ति को दिखाया 
जाता है । 


(घ) जन्म, विवाह और मृत्यु के गीत : 

बच्चे के जन्म पर गाया जाने वाला इस क्षेत्र में एक भी गीत उपलब्ध नहीं हुआ 
है। विवाह के भ्रवसर पर दोनों पक्षों में एक एक गीत गाने की प्रथा है। एक गीत 
वध की विदाई के समय भी गाया जाता है। लड़की के सुसराल में पहुंचने के पण्चात्‌ 
उस के साथ गई हुई सहेलियां जो गीत गाती हैं, उसका सारांश यह होता है. कि यदि 
लड़की को खाने को ऐसी चीजे दी जाएंगी जो यह पसन्द नहीं करती तथा पहनने को 
ऐसे कपड़े दिए जाएंगे, जिन्हें यह नहीं पहनती तो इसके भाई बन्धु उठेंगे (सहायता के 
लिए प्राएंगे) झौर लड़की के ससुराल वालों को ठीक रास्ते पर लाएंगे | 

विवाह का जो गीत लड़की की विदाई के समय उस के. मायके में गाया जाता 


है, उसमें बर व बधु की राम तथा सीता से तुलना की जाती है श्लौर उनके भावी 
जीवन के सुख की कामना की जाती है । 


बिवाह महत्त्वप्‌र्ण संस्कार होने के बाद भी इस सम्बन्ध गीतों की संख्या में 
अपेक्षा कृत्त न्यून है इसका कारण यही हो सकता है कि पतियों तथा पत्नी को तलाक 
की छूट है। विवाह कम या भ्रधिक एक पारस्परिक समभौता होत। है जिसे कई बार 
स्त्री को मजबूर हों कर तथा प्रनेक बार सामाजिक-सं रक्षण के लिए करना पड़ता है 
परन्तु मानसिक-द्वन्द्र से बचने के लिए यहां 'तलाक' की प्रथा कड़ी नहीं है। लड़कियां 
प्राय: गाती सुनी जाती हैं :-- 


रह खुशी प्रायो खुझी के ससुराल में 
सोगेन दु ब्याइूमिंग ? सह-पत्नी से भी क्‍या डर ? 
रडइ खुशी गौरछड्‌ दुःखी खुशी (पसन्द) के साथ घर-बार में दुःख 
तोल्नडः सुखी । तो भी सुख । 
रह मा खुशी गोरछड्‌ नापसन्द के घर बार में 
सुखी तौन्नड्‌ दुःखी । सुख तो भी दुःख । 
भोर यह तो एक कहावत है कि-- 
“बाहों मायच गौरचडः पोशो लिसती देस । 


ती मायच गौठड्‌ देस' । 
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बिना पसन्द का ससुराल बिस्तर में (गिरे) ठण्डे पानी जैसा, बिना पानी के 
घराट जैसा । 


हडरड क्षेत्र में विवाह के अवसर पर लड़के की बरात में व्यावसायिक गायक 
जिन्हें 'व्याप्रों' कहा जाता है, ले जाए जाते हैं | वंधु-पक्ष की स्ल्रियाँ इन “व्याओं' से 
प्रनेक प्रश्न पूछती हैं, जिनके उत्तर उन्हें गाकर देने श्रावध्यक होते हैं । यदि 
प्रइनों के उत्तर ठीक न दिए जा सकें तो वधु-पक्ष के लोग वर-क्ष बालों को आगे 
नहीं झाने देते । व्साप्नों के ये प्रश्नोत्तर विवाह-गीतों की श्रेणी में रखे जा सकते हैं । 


यह भी उल्लेखनीय है कि क्रियाकर्म “छण्ट्यामो' के भ्रवसर पर गांव वालों को 
सहमभोज पर प्ामन्त्रित किया जाता है जिस के बाद रात के समय नृत्य का श्रायोजन 
किया जाता है। इस मेले में पहला गीत घर दालों के शोक में सम्मिलित होने के लिए 
शोक गीत' होता है। फिर कोई भी गीत गाया जा सकता है। शोक-गीत गाने की 
प्रथा धीरे घीरे कम होती जा रही है भौर मेंले में किसी भी गीत को गाने का रिवाज 
ज्ञोर पकड़ता जा रहा है । गीत में यमराज से प्राथंना की जाती है कि वह भ्रपने 
नगर (रल्डडः) का दरवाज़ा बन्द कर ले ताकि किसी को वहां न बुलाया जा-सके । 


सामाजिक प्रथाओ्रों एवं विश्वासों से सम्बन्धित गीत : 

सामाजिक प्रथाप्रों में मू्त एवं भ्रमूतं दीनों प्रकार के विश्वास प्रकट होते हैं । 
इन प्रथाओं में सभी प्रकार के त्यौहार, विवाहादि सम्बन्ध, तीर्थ यात्राएं, सामाजिक 
मानदणष्डों के गीत तो आते ही हैं, शकुन एवं भ्रपद्यकुन को व्यक्त करने वाले गीत भी 
इस श्रेणी में रखते जा सकते हैं। क्‍योंकि जन्म, बिवाह भौर शोक-गीतों तथा ह्यौहारों 
के गीतों पर झलग विचार किया जा चुका है झ्रतः इस सन्दर्भ में हम तीथं-यात्रा, 
शकुन एवं अ्रपशकुन तथा सामाजिक मानकण्डों को व्यक्त करने वालें गीतों पर ही 
विचार करेंगे । 


इस वर्ग के भ्रन्तगंत 'पंचोटीचों नात्पा' के गीत को उद्धृत किया जा सकता है। 
इस गीत में दो फुझ्रालों के जीवन, उनकी इच्छाझों तथा क्रिया-कलापों का मोहक 
चित्रण हुप्ना है। वे उद्‌य/|विड में ।। देखना चाहते हैं परन्तु भेड़ बकरियों के कारण 
नहीं देख सकते । मेले में जा कर वे स्वतन्त्र हो कर बाँसुरी बजाते हैं जिसमें भ्रपत्ती 
प्रेमिका के सम्बन्ध में गीत गाते हैं। भेड़ चराना यहां का मुख्य घन्छा है। यह काम 
बहुत कठिन है, इसमें भ्राराम यह है कि फुभ्नाल लोग भ्रमीर हो जाते हैं भोर पीने के 
लिए उन्हें पर्याप्त मात्ना में दूध दही मिल जाता है, परन्तु सब से बड़ी कठिनाई जो 
इस गीत के नायक अनुभव करते हैं, यह है कि वे मेला भी नहीं देख सकते । 


“कुंयालो! घासो चीहो' (कुँधाल में कपड़ा धोना) का गीत कपड़े धोने का वर्णन 
प्रस्तुत करता है | क्ृष्णमनी अपने पति के साथ, जो फुझ्ाल है, जाना चाहती है, उस 
), “कुंयाल' नालों श्रथवा घरों के पास लकड़ी भ्रथवा पत्थर को बीच से काट कर 

बनाए जाते हैं। इन में प्रानी भर कर पांबों से मल कर कपड़े धोए जाते 
हैँ । 
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का छोटे पति में दिल नहीं है, उसंका पति उसे समझता है पर वह नहीं मानती, श्रन्त 
में श्रान्धी उड़ने से उसकी मृत्यु हो जाती है । 

इन्द्रदासी देवागिर तथा मालज़ोर के एक भिन्न रामगोपाल की प्रेमिका थी । 
देवागिर भी उसे चाहता था । बाद में उसने मालज्ञोर से विवाह कर लिया । लोक- 
कवि के शब्दों में देवागिर की दशा का वर्णन इस प्रंकार है :-- 


रामूसू छड्डः देवागिर, रामू का लड़का देवागिर, 

ठ मी ! मातडूयों तोक्योश कैसा आदमी ! नहीं देखने वाला था 
कोनिचू वेच्नडुस | प्रेमिका के प्यार से । 

यूने रेदे रडः यग यंग, सूर्य छिपते समय सो कर, 

यूने ज़रमालीं मा सारशों । सूर्य निकले तो भी नहीं उठ रहा । 
रामूसू छड़ः देवागिरचू, राम्‌ का लडका देवागिर (को), 
टिकस्यड्‌ शेशे । (कालिख का) टीका लगा कर । 
सामालू छड मालज़ोर, सामालू का लड़का मालज़ोर, 

जड़ टिकन्याड शेशें । सोने को टीका लगा कर । 


बनठिन इन्द्र दासी, सामालू सुल्दरी इन्द्र दासी, समालू के 
गोरयाड़ देने, गुश्क्याची बादो | घर पर, मुस्करा कर हँस रही। 


अन्द्रमणि के गीत में स्त्री की सामाजिक दद्या का बर्णन है। देबाकृष्ण के गीत 
में उसका पेल्नी छांटने के लिए घर से निकलने का वर्णन है । युमदासी के गीत में 
देवता द्वारा यह कह देने पर कि युमदासी की बीमारी ठीक नहीं हो सकती, युमंदासी 
की. मृत्यु होना तथा 'डीबसरनी तथा ऊषा' के गीत में ऊषा देवी की प्रांखे डीबसरनी 
पर लगना झौर ईएरया के कारण उसे देवी का दोष लग जाना, सामाजिक विश्वासों का 
प्रदर्शन करता है । रमनस के पूव॑ हीरा सेन की मृत्यु तथा लामा द्वारा उसकी सहायता 
न कर पाना भी लामाश्मों में लोगों का विश्वास व्यक्त करता है। रिवालस्नर की यात्रा, 
तिब्बत-यात्रा आदि के लिए प्ननेकों उदाहरण यहां के गीतों में वर्णित हैं । धर्म दासी 
की विवशता इसी नाम बाले गीत में सुन्दर ढंग से चित्रित हुई है। सुरुदासी व पोर 
वजीर का गीत छोटे व बड़े खानदान में बिवाह-वर्णन का उदाहरण प्रस्तुत करता है । 
बाबू दुनी चन्द का गीत यहां का एक प्रसिद्ध गीत है। राम चन्द्र भौर डोल्मा के गीत 
में राम चन्द्र श्रादि चार भाई हैं जिनकी एक ही पत्नी है परन्तु राम चन्द्र प्नलग पत्नी 
लाना चाहता है। डोल्मा को यह बात पसन्द नहीं है। लोकककि प्रति को बेईमान 
तथा पत्नी को ईमानदार कहता है । 


बोकर फरक््शी और नीला पति का गीत बहुत प्रसिद्ध है। फिरंगी (पं ग्रेज) 
नौलापति के पिता से भ्रशर्फी का लालच देकरं नीला पति के साथ क्वाह की बात 
कस्ता है लेकिन वह उससे छूप जाती है । 


ठाकुर मणि के लम्बे गीत में उसके वंश का पूरा वर्णन मिलता है झौर किन्नरों के 
रहन सहन पर पर्याप्त प्रकाश पड़ता है। नूरपाल का गीत, गंगा सेच नेगी का गीत, 
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घर्मं सेन पर गीत, सुन्दरी मोनिकी का गीत तथा पोतम मणि का गीत भी प्रसिद्ध 
सामाजिक लोक गीत हैं । 


छेरिड वाहस्याल छोडूपा के गीत में नायक बूटिग सुन्दरी पर रीक जाता है 
और लोक कवि कहता है (-- 


दिलो लांग्यानो शुडगे, दिल में लग गई, 
मोरछाडू्चो दिलो । मर्द युवक के दिल में । 
दिलो लाग्यानों शुडूगे, दिल भे लग गई, 
कोभी ना छोड़ा । कभी नहीं छूटेगी । 


और माता के यह कहने पर भी कि यदि छेरिह वाहस्स्याल भ्रपनी प्रथम पत्ती से प्रेम 
करे भौर दूसरी पत्नी न लाए तो वह उसके लिए हाथ के चांदी के कड़े बनवा देगी, 
बाडरयाल उत्तर देता हैं कि कड़े बात नहीं करेंगे, बात तो पत्नी ही करेगी | वह बूटिग 
से विवाह कर लेता है। यहां के भनेक लोक-गीत प्रेमी प्रेमिका को पलायन बताते हैं । 
यह बात यहां देखने में भी झ्ाती है। भ्रनेक दशाओं में पति भ्रपनी पत्नी (पूर्व प्रेमिका) 
को भगा- कर ले जाता है झौर बाद में उस के माता पिता को इस सम्बन्ध में मध्यस्थ 
के द्वारा सूचित करता है। 


ऐतिहासिक गोत : 

यहां के ऐतिहासिक गीतों का क्षेत्र भी कम विस्तुत नहीं .। यद्यपि किन्नौर के 
किसी ऐसे बवीर पुरुष के गीत उपलब्ध नहीं होते जिस ने लड़ाई में श्रभूतपूर्व वीरता 
दिखाई हो, फिर भी ऐतिहासिक गीतों को हम निम्नलिखित वर्गों में बांट सकते हैं-- 

]. बज़ीरों के गीत---ऐतिहासिक बीर। 

2. बाहर से झाने वालों राजाओं के गीत । 

3. विदेशी झ्राक्रमणकारियों के गीत । 

4. सममभोौतों से सम्बन्धित गीत । 


राजाओं के समय में भी यह क्षेत्र रामपुर बुशहर रियासत का तिब्बत के साथ 
लगने वाला सीमावर्ती क्षेत्र था। राजा की रियासत क्योंकि बहुत बड़ी थीं और इस 
क्षेत्र का रास्ता एकदम कठिन था इस लिए इस क्षेत्र को 'घोड़ियों' भर्थात “गांव समूहों' 
में बांट दिया गया था । एक “घोड़ी ' में चार पांच अथवा अ्रधिक गांव होते थे और उन 
के लिए एक वज्ञीर या “विष्ट' होता था । बज़ीरों में “प्वारी वज्ञीर', “अकपा वज़ीर' 
*रोपा छोल्पा बज़ीर', “वज़ोर रण बहादुर" 'सुरदासी भ्रौर पोर वज़ीर' तथा “गोबरनन्द 
वज़ीर' के गीत प्रसिद्ध हैं। इन गीतों में बज़ीरों के किसी आपसी भगड़े या प्रेम- 
सम्बन्ध का ही वर्णन मिलता हैं । “रोपा छोल्पा' अर्थात्‌ छोलडः (चगांव) गांव का एक 
बंश रोपा गांव (उपरि. किन्नौर) में बस गया। उस घर के लोग राजा के वज़ीर थे 
परन्तु शराब पीने के बाद तथा झ्रापसी बैर के कारण वे किस प्रकार कट मरे, यही 
इस गीत की कथा है । गीत एक शताब्दी से क्रधिक पुराना है, इसके भ्ननेक रूपान्तर 
मिलते हैं । 


डूसरी प्रकार के लोक-गीत इस देश पर आक्रमण करने बाले राजाों प्रथबा 
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रामपुर बुशहर के राजाों के हैं । “मण्डी के राजा का गीत', 'सिरमौर के राजा का 
गीत' व “कुल्लू के राजा का गीत' इस सन्दर्भ में उल्लेखनीय हैं। रामपुर बुशहर के राजाभों 
में भेड़ बकरी चराने में झ्रानन्द लेने बाले राजा विद्या सिंह के गीत प्रसिद्ध हैं। यह राजा 
फुभ्रालों की भांति हर वर्ष कण्ढे में भेड़ बकरियों के साथ स्वयं जाता था) लोक 
गीतों के प्रनुसार देश के भ्रन्य राजाओं ने जो झाक्रमण किए वे तो प्रसिद्ध हैं परन्तु 
तिथ्वत के राजा के साथ जो रामपुर बुशहर के राजा को इतिहास-प्रसिद्ध लड़ाई हुई 
थी, वह भ्रब लोक गीतों में विस्मुत हो चुकी है । 


तीसरी प्रकार के ऐतिहासिक गीत वे हैं जो राजाओं के सिवा अन्य विदेशी झाक्र- 
मणकारियों से सम्बन्धित हैं इन में “गोरखा वोइरीस' का गीत प्रसिद्ध है। गोरसे 
उन्नीसवीं शताब्दी के प्रथम दशक में इस क्षेत्र में भ्राएं बे । गीत बहुत प्रसिद्ध है तथा 
देवता के चमत्कार के सांध ही साथ ऐतिहासिक सत्य की पुष्टि भी करता है । 


ऐतिहासिक तथूयों के भ्रनुसार गोरखे रामपुर बुशहर की पुरानी राजधानी कामरू 
में खजाना लूटने जा रहे थे भ्ौर वे नाबालिग राजा को भी मार देना चाहते थे लेकिन 
मार्ग की बीहड़ता के कारण बे टापरी (छोल्तू) से आगे नहीं बढ़ सके झभौर वापिस हो 
गए । गीत के अनुसार चगांव सहेंशुर के चमत्कार के कारण गोरखे वापिस हुए थे । 
इसी घटना पर झाधारित एक प्रन्य गीत के भ्नुसार गोरखा-आक्रमण के समय बुशहर 
रियासत की रानी ने अपने मन्त्रियों सहित चगांव गांव में दरण ली थी। 


स्वांग-गीत : 


इस प्रकार के गीतों की संख्या श्रधिक नहीं है। शराब पी कर लोग कुछ उलटे 
टेढ़े गीत गा देते हैं, उन्हें इस श्रेणी में रख्ना जा सकता है। शराबियों द्वारा गाए जाने 
वाले ये गीत कई प्रचलित गीतों के टुकड़े मात्र होते हैं प्रतः इन का कोई विशेष अर्थ 
नहीं निकलता । 


“होरिहफो' एक ऐसा स्वांग है जिसे वर्ष के कुछ मासों में ही कई गांवों में 
निकाला जाता है। इस में गीत गाने की प्रथा नहीं है परन्तु रोपा गांव से एक ऐसा 
गीत प्राप्त हुआ है जो उस समय गाया जाता है। 


होरिडफो का जो गीत रोपा से मिला है बह गुरखुमपति सुन्दरी का है जिस ने 
राजा के पास इस बात की शिकायत की थी कि चीनी चारस का लड़का उस के बच्चे 
को अपना नहीं कहता । गुरखुमपति का चीनी चारस के लड़के से प्रेम-सम्बन्ध था 
परन्तु पुत्रोत्पत्ति पर उस ने कहां था कि वह लड़का उस का नहीं है भरत: उस ने गुरखुम 
पति से विवाह करने के लिए इन्कार कर दिया था। बाद में राजा ने ही गुरखुमपति 
से विबाह कर लिया था। होरिडफो के सम्बन्ध में इस गीत में कुछ भी नहीं बताया 
गया है । 'होरिडफो' किन्नरों का प्रसिद्ध लोक नाट्य है इसे किन्नौर के बाहर के क्षेत्रों, 
तथा कुल्लू, शिमला, सिरमौर तथा लाहुल स्पीति के कुछ भागों में भी प्रदर्शित किया 
जाता है तथा 'हिरण्यातर' के नाम से जाना जाता है । यह स्वांग होता है, इसमें एक 
व्यक्ति सींग लगाकर हिरण के से आकार का जानवर बन कर दर्शकों का मनोरंजन 
करता है। 'होरिडझफो' के कारण किन्नरों को “हरिणनतंक' भी कहा जाता है। यह 
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प्रागैतिहासिक स्वांग है जिसका सम्बन्ध किश्नसों के मूल बंश से है। कुल्लू में यह “हिरण' 
बाम से प्रसिद्ध है। 

इस स्वांग के भतिरिक्त कुछ भ्रन्य स्वांग लामाओ्रों तथा स्पीति के “बूचेन' लोगों 
द्ारा निकाले जाते हैं परन्तु इन के भी कोई गीत प्रचलित नहीं है। ये लोग 'लटी 
सरजड झौर हिनाडुण्डुब की प्रसिद्ध लोक कथा का स्वांग भी प्रस्तुत करते हैं । 
बिरह-गीत : 

विरह-गीत यहां नहीं के बराबर हैं । एक गीत जो शत वर्षीय बुढ़िया से मिला है, 
'छाष्डला का गीत' है, जिस में नायिका अपने प्रियतम को प्राप्त करने के लिए तड़पती है 
और बाद में उसके गर चली जाती है। यह पता नहीं चलता कि वह कहां की रहने 
बाली थी । इस गीत में प्रत्य प्रेम-गीतों की भांति भेंट का वर्णन भी है | यह भेंट 
प्रेमी प्रेमिका को तथा प्रेमिका प्रेमी को देती है। 


ऊपरोक्त गीत को भी हम भ्रांशिक रूप से ही विरह-गीतों की श्रेणी में रख सकते हैं, 
यह एक प्रेम-गीत ही अधिक है। वास्तव में विरह-बेदना किन्नर-समाज में प्रेमी तथा 
प्रेमिका भ्रथवा पति या पत्नी को सामान्‍्यत: नहीं सता सकती, क्योंकि यहां प्रेम-सम्बन्धों 
की छूट है झोर ऐसे सम्बन्ध स्थापित हो जाने पर विवाह की सम्भावनाएं रहती हैं । 
बहुपति प्रथा होने के कारण पत्नियों को पतियों के विरह में प्रायः नहीं रहना पड़ता । 
झ्रतः शायद इसी कारण लोक-कबियों का ध्यान इस झोर भ्राकषित नेहीं हुआ है । 


जाति-सम्बन्धी गीत: 


जाति सम्बन्धी गीतों में बे गीत भी प्राते हैं जिन का वर्णन झनहोने विवाह- 

सम्बन्ध के सन्दर्भ में किया गया है। सुडनम गांव की बौरह्मोल सुन्दरी एक वज़ीर 
की लड़की थी और वह एक हरिजन के साथ भाग गई थी। इसी प्रकार का एक गीत 
कुल्लू चामड और बज़ीरों बेटी” का है उस में भी वज्भीर की लड़की कुल्लू के चामड्‌ के 
साथ भाग जाती है । देवी चन्द झौर भाग चरण दास के गीत में दो हरिजनों की लड़कियों 
के साथ देवी चन्द और भाग चरण दास के प्रेम-सम्बन्ध बताए गए हैं परन्तु वे भी 
यही कहते हैं--- 

कीसी या खोशनिगे तोनन्‍्मा, आप यदि ख़ष्शा की लड़कियां होतीं, 

छ हाचिदोता छ- पोता ! तो क्‍या होता क्‍या पता ! 


'सूरदासी भौर पोर वज़ीर' के गीत में प्वारी गांव का बज़ौर रिब्वा की एक 
लड़की से बिवाह करना चाहता है परन्तु वह कहती है--मन्‍्त्री का वंश ऊंचे है, मैं 
उस के योग्य नहीं | भुरखुम पति का गीत भी इसी तरह का है, उसमें गुरखु म' पत्ति राजा 
द्वास बिबाह का प्रस्ताव किए जाने पर कहती है कि वह साधारण राजपूत वंश से है, 
सजवंश से नहीं, श्रत: उन के विवाह में बाघा हैं । 
देवी घटनाझ्रों से सम्बन्धित गीत : 


देवी धटतापों से मात ब-जीवन दो प्रकार से प्रभावित होता है। भाग्योन्नति 
तथा मन्द-भाग्य । 
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किन्नर-लोक-गीतों में भाग्योश्नति सम्बन्धी वर्णन भी भ्राते हैं तथा मन्द-भाग्य के 
सम्बन्ध में तो अनेकों गीत यहां प्रचलित हैं। 


शानपुर सनपुर के गीत में नीलम मिल जाने से गीत के नायकों के भाग्य बदल 
गए । वे बौद्ध-स्तूप का निर्माण कराते हैं तथा रिवालसंर की यात्रा करते हैं | “याडूकिद 
डोल्मा व छदरमणि' के गीत में छदरमणि के पति बद्ताकर की मूरड के तहसीलदार 
से लड़ाई हो जाती है। लड़ाई का कारण तहसीलदार का उस की सुन्दर पत्नी 
से विवाह-प्रस्ताव है| बाद में छदरमणि किसी अज्ञात कारण से बीमार हो जाती है, 
लोग समभते हैं कि तहसीलदार ने उस पर जादू कर दिया है जिसके कारण मन्द-माग्य 
हो गया | - इस गीत के श्रन्त में छंदरमणि की मुत्यु बताई गई है। एक अन्य गीत 
जिस का वर्णन पहले भ्रा चुका है, मोनिकी सुन्दरी का है। गीत की नायिका अपने दो 
पतियों में से छोटे को पसन्द नहीं करती और बड़े पति के साथ बाहर जाना चाहती 
है। बड़ा पति रोकता है परन्तु वह नहीं मानती अन्त में आंधी चलने से वह गिर कर 
दूर जा पड़ती हैं और मर जाती है। यह सब देवी घटना के कारण हुझा । 
करला गांव में श्राग लग जाने से गीत की नायिका “जोर्की जाडइमो' धर के प्न्दर 
रह जाती है भ्रौर जल कर मर ज़ाती है । 
सागर सेन सुडरा गांव का रहने वाला था । उसके परिवार के लोग उसे करन 
के लिए जंगल में जाने से इन्कार करते रहे पर कह नहीं माना । भ्रन्त में उसके ऊपर 
लकड़ी गिर गई और वह मर गया । इस गीते में उसकी बूभ्रा (नानी) को बड़ा दुःखी 
दर्शाया गया है । 
मियां राम और सभा राम की धर्म पत्नी उरगेन बूटिंग कण्ढे में बीमार हो कर 
मर जाती है भौर वे रोते हैं-- 
हो मोगान ठाकुरा, है भगवान ठाकूर । 
काशों जेस्क्यो पोरमीच । हमारी ऐसी (इस जैसी) पत्नी । 
काश जेस्क्यों पोरमीच, हमारी ऐसी पत्नी, 


पोचिसी मा पोरयाश.। ढूंड कर भी नहीं मिलेगी । 
पोचिसी मा पोरयाश, ढुंड॒ कर भी नहीं मिलेगी । 
कुकुई मा थाजिदय । आवाज़ दे कर भी नहीं सुनेगी । 


मियां राम और सभा राम ने पत्नी की बीमारी: हटाने के लिए ग्राम देवता की 
प्राथंना की थी परन्तु उसने जटा भी नहीं हिलाई झत: उन्हें फता चल गया कि उनकी 
पत्नी नहीं. बच सकली । लोक-कवि कहता है कि उरगेन बूटिग बिना खिले मुरका 
गई-- 

मा उस्ताड जुम्सिगों वास्कयडू_ नहीं खिलने तक मुरुकाने की बजाय, 

मा ले जोरम्यान दाम दू । नहीं पंदा होना भ्रच्छा है । 

कर्ण दासी सुन्दरी अपने गांव रारडः से थोड़ी ही दूर नीचे गमें पानी के स्रोत 

में पानी के लिए जाती है और मर जाती है (उसके सिर पर बन्दर ढांक से पत्थर गिरा 
देता है) । 
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कर्णदासीयू दुश्मन होरमानी बन्दरी । कर्ण दासी की शत्रु हनुमान बन्दरी । 
कानम गांव की सुन्दरी संज्ञामणि भी बीमार हो कर मर गई | लोक-कवि कहता 
है कि उसके मरने पर लामा बुलोए गए भौर उन्होंने बौद्ध-पोथियां पढ़ कर पता लगाया 
कि सेंज्ञामणि को प्रच्छा स्वर्ग मिलेगा । 
इस प्रकार हम देखते हैं कि दैबी घटनाओं के कारण होने वाले सोमाजिक घटना- 
चक्र का वर्णन भी यहां के लोक-गीतों में होता रहता है। यहां का लोक-जीवन इतना 
दुरुह एवं कठिनाई पूर्ण है कि पथ पथ पर दैवी-प्रकोप की झ्राशंका बनी रहती है । 
लोक-कवि इन कठिनाइयों के प्रति भी सजग है । 
प्राकृतिक सौन्दर्य के गीत : 


किप्नर-देश के निचले भागों में प्राकृतिक सौन्दयं के भ्रनेक स्थल हैं। प्रकृति ने 
सुन्दर घाटियां, वनस्पति तथा किन्नर-को लाश जैसे सुन्दर पव॑त दिए हैं। यहां का जन- 
जीवन भी प्राकृतिक है। यह सब होते हुए भी लोक-कवि ने प्राकृतिक दृश्यों का वर्णन 
अपेक्षाकृत्त कम किया हैं । 
हड्रड के हाडगो गाँव में एक लोक-कवि हाड:पा दिला हुआ हैँ जिस ने प्रकृति 
को सन्‍्मुख रख कर कुछ. गीत वहां की स्थानीय भाषा में बनाए हैं पर क्योंकि हड्‌रड 
की बोली तिब्बती भाषा का ही एक रूप है झते: ये गीत दूसरे भागों के लोगों की 
समभ से बाहर हूँ भ्रत: भ्रधिक प्रचलित नहीं हो सके । एक गीत के कुछ बोल इस 
प्रकार हैं :--- 
अ्मीमा शेरता शेरा शेरी ठोड्‌ जम व्यीमा । 
झौलो केसी फायुल झौलोड चना शैर। 
केसे हाइूर ग्यलसा यालछू चना शैर। 
भावाथं:--सूर्य पू्ष की भोर से उदय होने के पश्चात्‌ सब को प्रकाश देता है । 
गरम भी है, नम भी है। धूप हमारी जन्म भूमि कौ चोटी पर चमकी | हाडःगो की सब 
से ऊंची चोटी पर धूप चमकी । 


एक भ्रन्य गीत 'सुनेहरी स्पीलो” अर्थात *स्पीलो का सुनहरी गांव में बताया 
गया है कि स्पीलो बड़ी मनमोहक जगह है। इसे तीन सोने के (सुनहरी) पानी (नदियों) 
के बीच बसा बताया गया है, यथा :--- 


सुनैरु स्पीलो ठ नमनाड़ों देशड्‌ । सोने की स्पीलो, क्या प्रसिद्ध गाँव । 


छोटा शिमलेऊ करखान । छोटे शिमला की भांति । 

शुम जडूतीयू माज़ाओं। तीन सोने के पानी के बीच । 

इंद्‌ ता लड़चेन खम्पा, एक तो झील मानसरोवर (का पानी), 
इद्‌ ता सरपा कुलड, एक तो नया कूहल, 

इद्‌ ता सरपा कुलहू, एक तो नया क्हल, 

इद्‌ ता नागासू पानी । एक तो नागस पानी (पास की खड्ड) । 
सुनरु स्पीलो हेद ता सुतहरु स्पी लो में और तो 


खोरासी, विजली गोर महगे। अच्छा, बिजली घर नहीं है ।: 
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सुनेरु स्पीलो भ्रादी सुतहरु स्पीलो (का) आधा 
बगीचा बनादो । बगीचा बन गया । 


हम देखते है कि प्राकृतिक सौन्दर्य के गीतों की संख्या यहां बहुत भ्रधिक नहीं 
है । 


किन्‍नौर के दर्शक/महापुरुषों के गीत : 


ढेबर भाई जंब कांग्रेस प्रध्यक्ष थे और प्रादिम-जातीय सेवक संघ के प्रधान के रूप 
में किन्नौर-अ्रमण के लिए झाए तो उन पर स्थानीय बोली में भ्रनेक गीत बन गए जो 
अब भी बड़े शौक से मेलों से गाए जाते हैं। 

गांधी जी, नेहरू तथा लोल बहादुर शास्त्री कभी भी किन्नौर नहीं गए पर उन 
पर भी भनेक गीत इस बोली में मिल जाते हैं । वर्तमान समय में श्रीमती इन्दिरा गान्धी 
पर गीत प्रचलित हैं । 


पण्डित टीका राम जोशी राजा बुशहर के निजी सचिव रहे हैं। इन पर भी किल्नौर 
में बसने से सम्बन्धित एक गीत है। इसके अनुसार इन्हें किन्नौर की सांगला जगह बहुत 
पसन्द भाई और ये वहीं रहने लग गए । 


बतंमान अधिकारियों पर जो गीत बनाए जां रहे हैं, उनके स्थानान्तरण पर 
उनका गाया जाना समाप्त हो जाता है भर वे स्थायी प्रभाव नहीं छोड़ते । कुछ प्रसिद्ध 
गीत ये हैं--नेगी हेरबंश सिंह (सब डिवीजनल मैजिस्ट्रेट) का गीत, जय चन्द नेगी 
(पुलिस सुपरि्टेण्डैण्ट, जिनकी किन्नर कैलाश को परिक्रमा करते समय निमोनिया से 
मृत्यु हो गई थी) का गीत, मास्टर राम रत्न का गीत, दौलत राम थानेदार का गीत 
(इस में दौलत राम के किन्नौर से स्पीति में स्थानान्तरण का हाल है), नेगी ठाकुर सेन 
का गीत (ये वहां से विधायक हैं, पहले चीफ संक्रटरी रह च्‌के हैं)। 

इन गीतों में प्रशंसा का भाव होता है और नायक के वंश का भी थोड़ा वर्णन 
रहता है। जय चन्दनेगी के वंश का वर्णन तो दिया ही है, उनकी माता का किन्नर- 
कंलाश की परिक्रमा से रोकना तथा किन्नौर के बाहर की रहने बाली पत्नी का दुःख 
झादि सारी बातें लोक कवि ने सुन्दर ढंग से वर्णित की हैं। जय चन्द नेगी की 
मृत्यु छित्कुल गांव से बहुत दूर एक कण्ढे में हुई थी परन्तु एक रूपान्तर के भ्नुसार 
उनकी मृत्यु छित्कुल गाँव में भ्राने के पश्चात्‌ बताई गई है। इस तरह गीत के जितने 
रूपान्तर बनते जाते हैं, उतने ही भ्रधिक उन में प्रक्षिप्त प्रंश् जुड़ते चले जाते हैं भोर 
अनेक बार तो यह पता लगाना भी कठिन हो जाता है कि कौन सा प्रचलित रूप जुद्ध 
रहा होगा । 

किन्नौर का पठित समाज भी जन साधारण को अपने नेताओ्रों तथा देश की. उन्नति 
के सम्बन्ध में जानकारी देने के लिए जागरूक है । गान्धी जी के प्रसिद्ध गीत 'सुनो सुनो 
ऐ दुनिया वालो गान्धी जी की झ्रमर कहानी' का अनुवाद भी किन्नौरी भाषा में प्रनेक 
गांवों में प्रचलित हो गया है भौर लोक गीतों की श्रेणी में श्रा गया है। इसी प्रकार 
सन्‌ 962 में च्रीनियों के भारत-आक्रमण का भी एक गीत किन्नौर के अनेक गांवों में 
प्रचलित है । कास्तब में यहां के लोक-गीत ही जन समाज के लिए समाचार पत्रों 
का कार्य करते हैं । 
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जीवन-दर्शन के गीत : 


इन गीतों में लाभणों, 'संसार रह संसार' तथा “जिन्दगी चू मज़ा भा बुदा' गीत 
प्रसिद्ध हैं । 

लामण छोटे छोटे गीत होते हैं जिनमें भाव-प्राबल्य होता है झर-थोड़े में ही 
बात को कहा गया होता है। लामण गीत सारे किन्नौर में प्रचलित नहीं हैं। केवल 
पन्द्रह-बीस तथा अद्वारह-बीस परगनों के क्षेत्रों में ही इनका प्रचलन है । लामण का 
प्रभाव शिमला ज़िला से हुभ्ना प्रतीत होता है क्योंकि इनकी बोलो भी महासू की बोली 
के साथ मिश्चित है, यथा : --- 


दुनियो जातेके बोदोच दुनिया के मुंह में ढक्कन 
ना पाइयों । नहीं लगा सकते । 
डोडकियू फुलारों, ढाँक में फूल, 
चोका मुकियू दिश्ञो । चमकते हुए दीखते हैं । 
नो डोडुकियू फ़ुलारो, ये ढाँक के फूल, 
तोलेच नाशी ज़ोचा । तुमे नहीं जंचते । 
माइटेयू ली छेचछाड़ः, मायके की लड़की, 
सौदा माइचड मानी । सदा मायके में नहीं । 
डालोडो पतरह सदा, डाली का पत्ता सदा, 
मानी डालडों । नहीं डाली में । 

एक प्रन्य लामण में लड़की झ्पनी मां से कहती है-- 
बाहों लागेन मो स्युमचे दिल में लगने के बाद । 
छारेयो गोरबोत हौज़ार । थोड़ा घर बार भी हज़ार । 
झड़ प्रालब्ध तोन्‍्मा, मेरी प्रारब्ध हो तो, 
पनुदेन गोरबन ज्ञातोक । पत्थर पर भी घर बार खाऊंगी । 
आड प्रालब्ध माइमा, मेरी प्रारब्ध न हो तो, 
हज़ार गोरबोन ढीला । हज़ार घर बार भी ढीला । 


संसार रडः संसार' (संसार और संसार) गीत में नायक तिब्बत जा कर बौद्ध6 
धरम में शिक्षा प्राप्त करना चाहता है परन्तु उसका पिता उसे इस शिक्षा की आज्ञा नही 
देता +-- 


संसार रड संसार, संसार और संसार, 
संसार लोशिमिग प्रश्कोलडः. संसार कहें तो झूठा । 
संसार सायी मा बपच्च । संसार साथ नहीं आएगा। 


“छिन्दगी चो मज़ा माबुदा' गीत में जीवन को इच्छाएं फ़लीभूत 'न होते देख 
कर लोक-कवि दार्दानिक हो गया है । वह कहता है कि लौरासी लाख योनि मुग्रतने 
पर मनुष्य जन्म मिलता है, फिर भी जीवन का झातन्द नहीं शभ्राया। सब लोग 
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ज़िन्दगी ही ज़िन्दगी कहते हैं, ग्राखिर यह है क्या ? वह निष्कर्ष निकालता है कि यदि 
पुरुषों का दुःख बढ़ जाए तो बे या तो एक प्याला झराब पी लेते हैं या एक सुट्टा 
तम्बाकू । यदि स्थ्रियों का दुःख बढ़ जाए तो बे गाती-नाचती हैं झरथवा पानी में डूब 
कर मर जाती हैं | 


साम्ताजिक कलह के गीत : 


समाज में भगड़े की जड़ धन, स्त्री तथा भूमि हैं। इन्हीं तीन विषयों पर किन्नर 
समाज में देवी(दिवताओों में मी झगड़े होते रहते हैं। सापनी तथा चगांव मेशुर का 
भंगड़ा तो प्रसिद्ध है ही, अन्य अनेक देवताओं के भी आपस में भगड़े लोक गीतों में 
बर्णित हैं ।.रोपा ठोल्पा के गीत में. वज़ीर भाइयों का झ्रापस में कगड़ा होता है श्नौर ऐक 
भाई दूसरे की मृत्यु के घाट उतार देता है 'कलोत नडः छेरिड' के गीत में जमीन के 
पीछे मामा भ्ौर भानजा का झगड़ा बताया गया है। एक प्रनग्य प्रसिद्ध गीत है--तिले 
देबी दत्त गीथड' अर्थात्‌ तेलडगी गांव के देवीदत्त नामक व्यक्ति का गीते । 


अन्य समाजों की तरह इस समाज में पत्नियों के लिए भी भगड़े होते हैं जिसका 
परिणाम हारी (विवाह पर खर्च किए गए पैसों को चुकाना) होता है । 


हारी के गीतों में पत्नियां दूसरों के साथ चली जाती हैं भौर बाद में वे हारी दे 
करं फैसला कर लेते हैं । छंदरमणि के गीत में भी तहसीलदार का उसके प्रति बक्तावर 
से झगड़ा हो जाता है.झौर तहसीलदार उसे हारी ले लेने के लिए कहतां है। किन्नर- 
समाज में इस बात के लिए भी पत्नी से झगड़ा हो जाता है कि पत्नी अपने एक पति 
को अन्य पत्नी नहीं लाने देना चाहती । वह सभी पतियों को भपने झनुशासन में रखना 
चाहती है । राम चन्द्र भौर याडूकिद डोल्मा का गीत इस सम्बन्ध में उद्धृत किया जा 
सकता है । 


राष्ट्रीय उत्सवों तथा लोक-नाट्यों के गीत : 


पन्द्रह श्रगस्त तथा छब्बीस जनवरी के राष्ट्रीय उत्सवों से सम्बन्धित लोक-गीत 
इस क्षेत्र में लोक प्रिय होते जा रहे हैं। इन अवसरों पर स्थान-स्थान पर जो कार्य- 
क्रम प्र्दाश्चत किये जाते हैं, उन्हीं का बर्ण न इन गीतों में अधिकाँशत: रहता है | किस 
अधिकारी ने भण्डा चढ़ाया ? कहां-कहाँ पर कया कार्य किया गया तथा वर्तमान समय 
में हमारे क्‍या कतंव्य हैं? इत्यादि बातों के वर्णन भी इस श्रेणी के लोक-गीतों में 
प्रस्तुत किए जाते हैं । राष्ट्रीय त्यौहार ग्रन्य सामाजिक त्यौहारों के स्तर में इस क्षेत्र 
में नहीं मनाए जाते क्‍योंकि भ्रनेक गांब में उन्हें मनाने के लिए ग्राम-देवता द्वारा कोई 
झादेश नहीं दिए जाते । 

लोक--नाट्यों में 'जबरो' के गीत बहुत प्रसिद्ध हैं। यह नाट्य बौद्ध-धर्म के 
प्रभावान्तगंत होता है। इस में दृढग्युर (धमं-चक्र) की गति की भांति नर्तक दायीं 
ोर से बांई भोर को नाचते हैं । ये गीत हड्रडः क्षेत्र की बोली में ही मिलते हैं। इन 
में लामा को सर्वस्व॑ अपंण करने की इच्छा व्यक्त की गई होती है। एक ज़बरो के 
गीत में कहा गया है कि कान, नाक, सिर तथा बाज़ू झ्रादि के गहने मुझे नहीं चाहियें, 
इन्हें लामा को भेंट कर दो । 
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इस वर्ग में शेरका पानीए, ग्यानिया साधु तथा सागरसेन भाई या “ब्रेले अते 
खण्टो' के गीत प्रसिद्ध हैं। झेरकां पानीए गीत का भ्रथं विशेष कुछ नहीं है। इस के 
कुछ बोल निम्न लिखित हैं :-- 
शेरका पानीए पित्ती पोमों । शेरका पानी स्पीत्ति बर्फ में । 
ठण्डा पानीए पित्ती पौमो । -ठण्डा पानी स्पीत्ति बर्फ में । 


ठण्डा पानीए । ठण्डा पानी । 

ठाकुर साबा जी ! ए ठाकुर साहिब ! यह 
कुर्ता क्या दामा लाबूटी । कुर्ता क्‍या दाम का है ! 
हल्ला मचाए | शोर मचाया । 

बल्ले बल्ले । बल्ले (करके) । 


ग्यानिया साधु का गीत इस क्षेत्र का प्रसिद्ध एवं मनोरंजक गीत है। एक साधु 
सारे किन्नौर में पत्नी की खोज में घूमता है परन्तु इस भ्राश्या से कि अगले गांव में 
भ्रधिक सुन्दरी लड़की होगी, वह भागे ही बढ़ता जाता है । गीत की लय सुन्दर बन 
पड़ी है । साधु को यह भ्रभिमान हैं कि उसके पास टोकरी भर गहने हैं । 


हत्याएं : 
हत्याप्रों के गीतों का वर्गीकरण निम्न प्रकार से किया जा सकता है :-- 
हत्याएं : 
+ 
| "382 अं ऋ७४ खरा ॥ “४७४३ कु ० रूप". * 8 हु थक वफे कसर 7 ८ 
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आ्रात्म-हत्याओं मनुष्यों द्वारा ग्रथवा जीव... मनोवैज्ञानिक कारणों से 
के गीत जन्तुओों द्वारा हत्याओं के हत्याप्रों के गीत । 


गीत । 

भ्ात्म-हत्याप्रों के गीतों में “याना युमदासी होमझूटू ज्ञाई' (जानी के होमडटू 
वंश की लड़की युमदासी) का गीत प्रसिद्ध है। युमदासी झ्पनी इच्छा से रत्न सिंह के 
साथ ब्रुझआ गाँव भाग ग़ई थी । रत्न सिंह के यहां एक श्नन्य पत्नी इससे पूर्व भी थी, 
अत: सास मां का व्यवहार युमदासी के साथ अच्छा नहीं रहा । युमदासी अपने बच्चे 
को लेकर जानी चली भाई | जानी में भी उसके माता-पिता ने स्वेच्छा से भाग जाने के 
लिए उसे बुरा भलां कहा। इस कारण- उसने रात को उठ कर फाँसी लगा ली | 
. यरुमदासी की मनोदशा लोक-कवि ने बहुत सुन्दर ढंग से व्यक्त की है.। उसे न तो 
ससुराल में झौर न ही मायके में सुख है । 

झ्रांत्महत्या से सम्बन्धित बातें किलबा के गीत में भी वर्णित हैं। लछमनदासी 
तथा उमर पति इस गीत के भ्रनुसरार नदी में डूब जाती हैं क्योंकि उनकी सास का 
व्यवहार उनके साथ भ्रच्छा नहीं था । 


हत्या के गीतों में रोधी गाँव की क्ृष्णमनी का गीत प्रचलित है। गीत के 
अ्रनुसार क्रोध में श्राकर उसके पति ने उसे गोली मार दी थी । बन्दरों के द्वारा पत्थर 
फँके जाने पर झनेक नायिकाओं की मृत्यु हुई बताई गई हैं। 
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मनोवैज्ञानिक कारणों से हत्याओ्रों में बारइमोल का गीत प्रसिद्ध है। माता-पिता 
के व्यवहार से दुःखी हो कर वह गिर पड़ती है भर मर जाती है। यहाँ के समाज में 
स्त्री-पुरुष अत्यधिक भावुक हैं | ऐसा प्रतीत होता है कि थोड़े से पारिवारिक भगड़े के 
कारण आत्महत्या कर लेना, यहां कठिन बात नहीं समझी जाती थी । तभी तो “जिन्दगी 
रड्‌ ज़िन्दगी” के गीत में लोक-कवि कहता है :-- 
मोरछडचो दुःख्ी वो देष्ना, आदमियों का दु:ख बढ़ जाए तों, 
कोय दम तोमाकू, यो तो एक सुट्टा तम्बाकू 
कोय बाटीचू सुराफ । या एक प्याला शराब । 
यदि स्त्रियों का दुःख बढ़ जाए तो या तो नाच गा कर उसे हलका किया जाएगा 
या फिर गंगा पानी में जा कर श्रात्मा-हत्या की जाएगी। 


कोचोी गीत : 


'कोचा' का अर्थ स्थानीय भाषा में किन्नौर के बाहर का व्यक्ति होता है। यहां 
तिब्बत की श्लोर के लोगों को कोचा नहीं कहते । उन्हें “भोट' कहा जाता है। 'कोचड्‌' 
शब्द के यहां दो भ्र्थ हैं--झाड़ू तथा दिल्ला | ऐसा प्रतीत होता है कि प्राचीन समय में 
जब कोच श्रथवा कूच' वंश के लोगों ने टिहरी गढ़वाल तक का क्षेत्र जीत लिया था, 
तब समस्त हिमालय में उस जाति का डर उत्पन्न हों गया था। सम्भवत: उसी समय 
लोगों ने बाहर के सभी व्यक्तियों को 'कोचा' कह कर पुकारना आरम्भ कर दिया होगा। 
यह भी सम्भव है कि कोचा 'कोचडः' (दिल्या) दूसरी दिशा का रहने वाला दाब्द का ही 
प्रचलित रूप रहा हो । कुछ विद्वान 'कोचा' धाब्द को कीचक जनपद के रहने वाले के लिए 
प्रयुक्त होने वाला मानते हैं!। 


कोची गीतों में वे सभी गीत भ्रा जाते हैं जो भारसीय क्षेत्र की ओर से इस क्षेत्र में 
प्रचारित तथा प्रसारित हैं। तिब्बत की ओर के गीतों को यहां कोची गीत॑ नहीं कहा 
जाता । यहां अब तो हिन्दी नाटियों, फिल्‍मी “गीतों, पहाड़ी गानों तथा नेपाली गीतों 
का भी प्रचलन हो गया है परन्तु प्राचीन समय से ही यह क्षेत्र बुशहर राज्य का अंग 
होने के कारण यहां उपरि-महास्‌ के गीतों का बहुत प्रचलन रहा है । 

क्योंकि हरिजनों की भाषा किन्नौर के काल्पा व निचोर सब-डिवीज़नों में हिन्दी- 
मिश्रित पहाड़ी है भरत: वे महासू के इन गीतों को अधिक पसन्द करते हैं। बसे यहां 
शिमला क्षेत्र के लम्बे तथा कठिन गीत प्रचलित नहीं हैं। केवल नाटियों का ही प्रचलन 
झधिक हुआ है । गंगी का गीत, “कम्पणी दे कामा' आदि गीत इस दिल्ला में उद्धृत किए 
जा सकते हैं। कोची गीत निचार सब-डिबीजन में भ्रधिक प्रचलित हैं । 


अनहोने विवाह-सम्बन्ध गीत : 
इस बग्ग में भ्रसमान-विवाह सम्बन्धों के गीत आते हैं। वारडः मोल, बज़ीरो बेटी 
के गीत तो इस दिशा में प्रसिद्ध हैं ही, छेयुमपति का गीत भी यहां उद्धुत किया जा 


]. देखिये हिमप्रस्थ मासिक--भंक !07, फरवरी, 964, पृ० 7 पर विद्यासागर 
शर्मा का लेख । 
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सकता है | छेयुमपति का प्रेम देवीचन्द से हो गया, वह जंगलात विभाग का एक कर्म- 
बारी था परन्तु तबदीली के समय उस ने उसे इस सम्बन्ध में कुछ नहीं बताया | लोक- 
कवि का कथन है :--- 


देवी चन्द बाबू चुगिस देवीचन्द बाबू ज़बान में (तो) 
ता दौरा, दौरा, 

मोनड्स ता ज्ञाकाटे रानो । मन में धोखा दे रहें । 

अने ता तबदील हाचो । खुद तो तबदील हो रहे । 


मेरु बेत्ता की पत्नी को राजा ने रानी बना लिया, बेत्ता फरियाद करे तो किस फे 
पास ! 


प्रताप चन्दर और सूरजमणि के गीत में प्रताप चन्द सूरजमणि से विवाह-प्रस्ताव 
रखता है परन्तु सूरजमणि यह कह कर टाल देती है कि उसके गुरू की प्राज्ञा नहीं है । 
बाद में वह अपने गुरू से ही शादी कर लेती है । 


नाटियां-शेरों के गीत : 


किन्नर-लोक-नाट्य में कायडः, वाकायडः तथा श्षेरों की नाटियों के ग्रीत प्रसिद्ध हैं। 
कझेरों के गीत भ्रथवा वोचों नाटी उस समय प्रदाशित की जाती है जब कोई व्यक्ति 
बाघ को मार लेता है । छेर तो यहां नहीं होते हैं परन्तु लोग बड़ें बाघ को ही शेर 
कहते हैं। शेर की खाल में भूसा. भर कर उसे ऐसा बना दिया जाता है जैसे वह 
जीवित ही हो। जिस व्यक्ति ने झ्षेर को मारा हो, उसके सिर पर पगड़ी बान्धी 
जाती है भौर गांव के लोग उसे तथा धोर को भ्रपने हीं गांव के घरों के भागे नहीं, बल्कि 
दूसरे गांवों में भी ले जाकर नचाते हैं और अनांज तथा रुपये प्राप्त करते हैं। इस 
सामग्री को बाद में बांट लिया जाता है। 


बोर्चो नाटी में छोरों से सम्बन्धित लम्बे गीत गाए जाते हैं जिनमें यह बताया 
जाता है कि शेर कहां से चला और उसे किस ने, कैसे मारा । 


प्रेम-गीत : 

इस प्रकार के गीतों का क्षेत्र बहुत विस्तुत है। क्‍योंकि यहां का जन-जीवन प्रेम 
सम्बन्धों में कम बाधाएं उपस्थित करता है भ्रत: स्वच्छुन्द रूप से. किशोर किशोरियों 
में प्रेम सम्बन्ध पनप जाते हैं। शारीरिक सम्बन्धों के प्रभाव में भी प्रेम के प्रंकुर फूट 
पढ़ते हैं भ्रौर प्रेमी तथा प्रेमिका विवाह की सी स्थिति में झाते णाते हैं । प्रेमी तथा 
प्रेमिका द्वारा एक दूसरे को दोहड़, चोली, जूते भेंट करना तथा शराब की बोतल छूपा 
कर देना झनेक प्रेम गीतों की प्रसिद्ध पंक्तियां हैं । 

यहां प्रेम-स्थिति हो जाने पर विवाह प्राय: निश्चित सा होता है | इस प्रकार 
के गीतों में “रिब्बा के भादूपड का गीत' “भागवती सुन्दरी का गीत', “बूटिंग का गीत', 
“कारबा झाचों का गीत' तथा 'छेरिड वाइ-याल छोड्ूपा के ग्रीत प्रसिद्ध हैं। इन्हें हम 
सफल प्रेम-गीत कह सकते हैं । 
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प्रेम गीतों में दूसरा प्रकार उन गीतों का है जो विवाहित प्रेमी तथा प्रेमिक्राओं 
से सम्बन्धित हैं। इस भ्रकार के गीतों में बाबू प्रताप सिंह का गीत, बेलू राम बाबू 
का गीत, ठाकुरमणि का गीत तथा बविद्याराम माथों का गीत प्रसिद्ध हैं। इन गीतों के 
नायक अथवा नायिकायें विवाहित हैं परन्तु उनके प्रन्य व्यक्तियों के साथ प्रेम-सम्बन्ध 
हैं | बूटिंग के गीत में भी नायक विवाहित बताया गया है । 


जाइमोपति का गीत भ्रपनी असफल प्रेम-कहानी के लिए प्रसिद्ध है। इस गीत 
में जाइमोपति के प्रेम की भ्रसफलता का बड़ा भावपूर्ण वर्णन है। जाइमोपति की 
अस फल कहानी तथा उसका भपने प्रेमी को धोखा देकर नरगू सेन से विवाह कर लेना 
यहां के स्त्री-वर्ग में चर्चा का विषय बन गया है। इस के गीत की अन्तिम पंक्तियों में 
कवि भावुक हो उठता है झौर उसे को धोखा देने के लिए बुरा भला कहनें से नहीं 
हिचकिचाता--- 


जैसे :-- बनठिन जाइूमोपोति या -_ सुन्दरी जाडुमोपति 
इमान माइचा राण्डी । ईमान बिना स्त्री है । 
इमान माइचा राण्डी, ईमान बिना स्त्री, 


या बेमानी चा तोचिग्योश । बेइमात है। 
भक्तकली के गीत को भी इसी वर्ग में रखा जा सकता है । 


प्रेम-ठ्यापार क्योंकि स्वाभाविक तथा संम्पर्क-प्रक्रिया है इस लिए अनेक बार प्रन- 
होने प्रेम सम्बन्ध भी किन्नर समाज में मिल जाते हैं । 


इस प्रकार के गीतों में 'तेलामा' (बड़े लामा) का गीत उद्धृत किया जा . सकेता 
है । प्रस्तुत गीत का नायक किन्नौर के प्रसिद्ध मठ “लिप्पा' का “ज्योतषि लामा' है 
जिसका समाज में बहुत मान है | गीत में उस के द्वारा अपनी रिक्तेदार लड़की से 
विवाह-सम्बन्ध के लिए हठ का वर्णन है । “गोटिला' के गीत में नायक भ्रपनी रिश्तेदार 
लड़की से विवाह कर लेता है| 


राजपूत (खश) की लड़की या लड़के का झपने वर्ग से निचली जाति से प्रेम- 
सम्बन्ध हो जाना यहाँ असाधारण घटना है श्ौर चर्चा की बात बन जाती है। एक गीत 
कुल्लू चामहइः तथा वज़ीरो बेटी' में वजीर की लड़की कुल्लू के एक हरिजन के साथ 
विवाह कर लेतो है परन्तु बाद के अनुभव उसे अपने विचार को बदलनें पर बाध्य कर 
देते हैं भौर वह अपने घर लोटतो है जहां उसके माता-पिता उसे बुरां भला कह कर 
अपमानित करते हैं । भ्रसाधारण प्रेम गीतों की इस कड़ो में कितने ही भ्रौर गीत इस 
क्षेत्र में मिल जाते हैं । 
किन्नर-लोक गातों में प्रयुक्त श्रभिप्राय : 

लोक-गीतों में श्रभिप्राय (१०५४5) प्रायः प्रयुक्त नहीं होते क्योंकि लोक-कवि 
किसी सामाजिक महत्त्व की घटना को ही सामने रख कर लोक-गीतों का निर्माण करता 
है । घर्-गाथा सम्बन्धी लोक-गीतों में ही अ्भिप्रायों का प्रयोग भ्रधिक होता है। 
य्रभिप्राय' अथवा 'रूढ़तन्तु' ऐसे सामान्य झथवा विश्वेष तल्तु होते हूँ ज्ञो लोक मानस 
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को समझने में सहायता करते हैं। ये गीत भ्रथवा कथा के छोटे टुकड़े होते हैं । किन्नर 
समाज क्योंकि देव-प्रधान है झतः यहां के लोक-गीतों में प्रभिप्रायों का भी प्रयोग 
अ्रपेक्षाकृत्त प्रधिक हुआ है । प्रस्तुत भ्रध्ययन में स्टिथ थॉम्पसन द्वारा रचित प्रन्थ “लोक 
साहित्य की प्रमिप्राय-भअनुफ्रमणिका ()१४०र्पा 665 ० ४0 7८7४05८)' में दिए 
गए क्रम के अनुसार कुछ अभिप्रायों को अलग निकाला गया है | जो अ्रभिप्राय भनु- 
क्रमणिका में नहीं दिए गए हैं, उन्हें ग्रन्थे के प्रनुसार अलग संख्या दे कर भागे लिखा 
गया है ताकि ऊपरोकत ग्रन्थ में उन्हें भी सम्मिलित किया जा सके । अभिभप्राय-प्रनु- 
ऋरमणिका में झाए भ्रभिप्रायों में से निम्नलिखित प्रकार किन्नर लोक-गीतों में भी मिल 
जाते हैं :-- 


अभिप्राय संग्रह में गीत की संख्या प्रभिप्राय- - अ्रभिप्रायों की 
जहां यह प्रभिभ्राय है। संध्या कुल संख्या 
] चबाचा/मामा कहने से झ 4, 5, 6, 43, 86. ९१4॥.] 5 
प्रसन्न करना । 
2. भूतों के कार्य । 35 &# 402. व 


3 ईहवर ख्रष्टा के रूप में। 4, 6, 7, 8, 5, 2 4 ]0.] 


4. देवताझों के माता-पिता । 3, ।3, 4, 5, 
6, 77., ॥9, 20, 26 & 77 9 


5 स्रष्टा के दरीर के अंगों झ्र, 42 4, 5, 5:6, & ]2,3 
से देवताझों की उत्पत्ति। 7, 8 


6 राक्षस के लड़के देवता । 3, 4, ]5, 6, 37 & 2.4 5 


7 राक्षसी की लड़की देवी। ]3, 4, 5, 6, 7 
9, 20, 2], 42 # 2.4,2 9 


है] 


च्उ 


8 समुद्र के काग से देवता भ्र 4, 5, 7, 8 # |]4. 4 
की उत्पत्ति । 

9 देवता की दूसरे देवता अ 4, 5, 7, 8 # ]4-.. 4 
के पसीने से उत्पत्ति । 

0 .श्रण्डे से देवता की उत्पत्ति | भ्र 4, 5 # 4.2.] 2 

]। -अ्रन्घकार से देवता की 
उत्पत्ति । थ्र्, 5, 7 8 ]5.6 3 

2 पृरथ्‌वी से देवतों की झ्म 23 # 5.2 ] 
उत्पत्ति । 

]3 स्वयं से देवता की उत्पत्ति । 23, 25 8 8, 2 


]4 देवता मनृष्य के रूप में। 70, 72 # 25, ४०4 
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॥7 
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सुन्दरी देबी । 36, 46 & 25.4 2 
नाग देवता । 29, 343, 32, 33, #& 32. 6 
38, 88 
देवताओं के झन्‍्य निवास 
स्थान । 26, 7, 88, 89 & 5व.]4. 4 
देवता का ताज (चंवरहइ) | 44, 88 & 56.2 2 
देवताझों के कपड़े । 36 8 58. 
देवता का विशेष नगारा । 36, 44, 88, 89 + / 59 4 
देवताओों के बीच भूमि (सृष्टि) भ्र 3, 4, 5, 6, 
के नियन्त्रण का बंटवारा। 7, 8, 9, 42, 
45, 7], 88, 89 / 6.. 2 
छोटे देवताओं का बड़े 
देवता के बिरुद्ध विद्रोह । 88, 89 & 62.8 2 
देवताओं का (पाशा) 
शतरंज खेलना । 26 £ 63,4.], । 
देवताओं के बीच बहुपति 
प्रथा । शव & 64,5 ] 
देवताओं के नर्तक । 67 # 66, ! 
देवंताझों का परिवार | अर 3, 4, ]5, 6, / 68, ॥2 
7, 8, 49, 30, 42, 
43, 54, 7 
देवताओं का लड़ाई में 
हस्तक्षेप---मध्यस्थ होना । 47 # 72. ] 
देवता भविष्यवक्ता । 39, 47, 49, 92, /& 78. 6 
56, 57 
देवता का भवतशित होना । 47, 43, ]4, 5,  & 79:5 पृ 
6 7४, 7] 
देवता सहायक के रूप में । 39, 47, 45, 93... |४४॥१7. व 
देवता मनुष्यों का निर्णायक । 39 4 ।87.. 
देवता का स्वर्ग से विदा होता । 34, 35 #& 92.2.. 2 
देवता का निर्णय बदलना । 32 8 ॥96.2.4. . 
गृह-देवता । 44, 49, 50 #& 4]. ऊ 
दुग्धशाला के देवता । 90, 9 & 4.3. 2 
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स्थानीय देवता । 


एक पर्वत विशेष का (के) 

देवता । 

चमत्कार पूर्ण जन्म । 

सृष्टि की बनावट से पहले 
का अन्धेरा । 

भ्राकाश का उठाना । 

मिट॒टी से मनुष्य बनाया । 

मनुष्य की राख से रचना । 

देवता का क्रोध । 

देवता को निरादर-सूचक 

उत्तर से मृत्यु की उत्पत्ति 
(प्रारम्भ) । 

सृष्टिकर्ता का अण्डे से 

झवतरण । 

देवता द्वारा बदला । 


बूढ़ें देबता को युवक देवता 
का कत्ल करना | 


देवता के सोने के दांत । 
देवता का हवा से उड़ना । 


03, 4, 5, 6, 
7, 8, 9, 39, 
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39, 4, 3, 5 
झ 4, 5, 6, 7, 8 
६5% 

2, 4, 59४, 7 
झ5,6, 8 

भ 4, 5, 6, 7, 8 
43, 49, 50 


ञझ्र 4, 5,.7, 8 


भ्र4, 5, 6, 7 
अर 85, 36, 43, 
44, 87 

झ 85 


ञझ 85 
श्र 85, 88, 89 


क्रमानुसार प्रभिप्राय-संख्या 


+-- 76 
पर--4 
--4 
5ऋ--] 
ए९--5 





90 


6 49. 


# 48. 


व्‌ 540. 
# 605.. 


#& 625,2.3 
8 24], 


4 268. 
# 02.7. 


#& 335.6.] 


8 27. 


/ 94.2. 


# 92.].4. 


# 25.3. 
8 778.4. 


५ जज (४ (>> व्यू 


-ू 


ऊपरवर्णित अभिप्राय-संड्या में “#' अर्थात्‌ देवताओ्रों से सम्बन्धित भ्रभिप्रायों 
को संख्या 92% के लगभग है जिस से यहां के समाज का देवताओं में प्रसीम विश्वास 


इस प्रकार के सहल्नों भ्रभिप्राय किन्नर-लोक-गीतों में मिल जाते हैं। इस 


का कारण यह है कि यहां की संस्कृति में लोक-देवताश्रों से सम्बन्धित गीतों की संख्या 
झन्‍य लोक-गीतों से पर्याप्त अ्रधिक है। 


क्रम 
संख्या 


0, 
4« 
2: 
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किन्नर लोक-गीतों में पाए जाने वाले नये प्रभिप्राय जो स्टिथ थॉम्पसन की 
अभिप्राय-अनुक्रमणिका में नहीं मिलते-- 


अभिप्राय 


दो ख्रष्टा 


ख्रष्टा का बुलबुले से 
उत्पन्न होना । 

ख्रष्टा का भानजान्सहयोगी 
के रूप में । 

मनुष्य का ख्रष्टा। 
बाणासुर भौर हिरमा-देव- 
ताओों के माता-पिता । 


देवी का माता के नाक 
से उत्पन्न होना | 
देवताझों का परमात्मा के 
हाथों से उत्पन्न होना । 
देवताओं का परमात्मा के 
सिर व पांव से उत्पन्न 
होना । 

देवता के पीले दाँत । 
देवता के सुनहरी बाल । 
देवता गोल चेहरे के साथ । 
देवी-व्यापारी के रूप में । 


देवी-निर्णायक के रूप में । 


देवता का सिहासन 
पालकी में । 


चालमियां--देवंता की 
पालकी उठाने वाले । 


अभिप्राय-अनुक्रम- संग्रह के प्रनुसार परिष्षिष्ट 
णिका के भ्नुसार _ लोक-गीत की 
दी गई नई संख्या संख्या जिसमें यह 

अभिप्राय आया 

है। 
4 2.3 भ्र 4,5, 7,3,6,7,8,63 8 
#& 27.] ग्र4,2,5,8,3 5 
#& 38:2 प्र 3,4,5,7 4 
# 88 भ 4,5,6, 7,8, 3,2,63 8 


४ ]].0.] भर 43,5,7,8,42,20, 


ह |2:7.3.] 


* ]2.3.] 
8& ]2,3.2 
8 25.5 

# ]23.]3 


2 23.]4 
# 25..2 


8 ]25..4. 


4 ]52.3.. 


* |52.7.4. 


2],55,58,7],76,77, 


78,92, ]4 
5,4,6, 8, है; 
7,76,92 
भर 3,4,5,7,8,42 6 
झर 4,6,7,8,5 5 
झ 3,7,9,5,42 5 
भ्र 5,7,9,42 4 
प्र 5 
श्र 42,7,8,42,20, 
55,76,92 8 
झ 3,4,]5,6,7, 
8,42,20,2,55,92.. |] 
झ 94,93,89,88,86, 
85,84,67,62,57,56, 
0५४ 33 
भ्र 56,57,66,84,85, 
86,89, च, 9, ज, 5, 
32, 0 
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6. 
]7. 
]8. 
9. 
20. 
3- 


22. 
23. 


24. 
25. 
26. 


27 
28. 
29. 


30. 


3: 


32. 


33. 


34. 


देवता का भेड़ों का भुण्ड +$ 8 ]55.8 श्र 39,84,85,88,89, 5 
देवता का कपड़ा-खतक | #& |58,] श्र 22,37 
याक के बाल-देवता के 2 ]58.2 प्र-45,84,62,93,94, 


सिर का पहनावा । 9। 6 
छोटे देवताओं का बड़ी 8 ]62.9 भ्र 92,7,42,3,8, 
बहिन से विद्रोह । 5,6,9,20,2] 0 
देवता कैलाश में पाशा # ]63.].2 अर 35,80,26 3 
(शतरंज) खेलते हैं । 
देवता देवी को जबरदस्ती 
भगाता है। # 64.0.] झभ्र 3,5,6,7,8, 
42,76,9,20 9 


देवी-राक्षस की प्रेमिका । २ 64,6.]. श्र 42,7,8,9,5,3, 6 
देवता देवी के भाई के 


लिए सन्देश बाहक । 2 ]65.2.] श्र3,9,5,6,7 
]8,20,42,76,88,.. 0 
देवता गिद्ध के रूप में । & 32.6:2,] श्र ,5,4 7 
देवता बन्दर के रूप में । ४ ]32.2.]) प्र 47 
देवताझों के बालक । # 76877... श्र, ईदाफा है, 3 
]9,20, 42,92,55, 
58,7,76, 
देवताभ्रों की कानी बहिन | & 68.2. थ्र 43,7,20,2] 4 
देवताओं की गूंगी # 68.3. ग्र 20,76 2 
बहिन । 
बहरे व गूंगे देवता । / ]28,6. ञ्र 3,5,9,42,92 5 
देवता लड़ाई में शत्रु # 72.. मे 24,26 
को डराता तथा हस्तक्षेप 
करता है । 
देवता बिल्ली व चूहा। ? ]32,6, भा 2, भ्र 84, 85,88, 
44,49,50 7 
देवता को देवता द्वारा क्षेत्र # 74. भर 44,49,50 3 
में आने की आज्ञा नहीं । 
गृह देकता मध्यस्थ के । 
द्वारा बोलता है । / ]82.].2 प्र 84,85,88,49, 4 
देवता प्राणी को अभनु- # 82,3.5.] ञ्े 23,24,26,3,38, 
बावक के बारा परामर्श 47,5],66,84, 85, ॥ 


देता है । 90. 


35. 


36. 


37. 


38. 


कफ, 


40. 


4]. 


42. 


43. 


44. 


45. 


46. 


47६ 


48. 


देव॑ता प्राणी को पालकी 
से सिर हिला कर 
सलाह देता है । 

देवता को प्रश्नों के उत्तर 
देने के लिए उठाया। 
देवता को कठिनाई दूर 
करने के लिए उठाया । 
देवता को बीमारी दूर 
करने के उपाय के लिए 
उठाया। 

देवता को भूतों को भगाने 
के लिए उठाया। 

देवता मनुष्य की झादी 
पर आशीर्वाद देता है । 
देवी सुन्दर स्त्री के 
सौन्दर्य से ईर्ष्यालू । 
देवता जानवर मारने 
में शिकारियों की मदद 
करता है | 

देवता शिकारियों कौ 
जंगली जानवर मारने 

में मदद करता है । 
देवता शिकारियों की 
पक्षी मारने में मंदद 
करता है । 

देवता शिकारियों की 
बन्दरों व रीछों को खेतों 
से भगाने के लिए मदद 
करता है । 

देवता मन्दिर में आराम 
करने के लिए विदा 
होता है | 

देवता सदियों में स्वर्ग को 
विदा होता है । 

5 दिन के पह्चात्‌ 
देवता की स्व से 
प्रत्याशित वापसी । 


& ]82.3.5.2 


8 83.2. 


* 83.3. 


6 83,4. 


# ]83.5 


8 85.5.4 


4 ।89,4.]. 
4 ]89:2.] 


# ]89,2.2 


* 89,2.3. 


/ ]89.]2.4. 


#& १92.2.5. 


ह 92,2.6. 


४ 92.3., 
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. भर 84,85,88,89, 
93,94 


गञ्र 84,85,88,89, 


93,94,क 24,26 

भ 24,26,भर 86,93, 
94,54,56 

भर 56,57,83,86,93, 
94, 

अर 80,57,54,35 


ञ्र्9ा 


श्र 36 
में ,2,3 


ब्ूं ।.2,3 


भर 47,54 


आ-47,म ।,3 


भर 67,93,86,56, 
57 


झ 90,80,35,26 


भ्र 830,90,35,26 


6 
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49. 


50. 


5]. 


52. 


53, 


54. 


55, 


56. 
37. 


58, 


59, 


60, 


6]. 


62. 


63. 


७4. 


65. 


66. 


67. 


देवता द्वारा वर्षा व बर्फ 
का नियन्त्रण । 

देवता द्वारा मृतकों के 
दरीरों का नियन्त्रण । 
देवता द्वारा फसलों का 
नियन्त्रण । 

देवता द्वारा बीमारियों 
का नियन्त्रण । 

देवता द्वारा बंवाहिक 
सुख का नियन्त्रण । 
देवता द्वारा मृत्यु का 
नियन्त्रण । 

आंगन के देवता । 
ग्राम-देवता । 

नाग ग्राम-देवता । 


महेशुर ग्राम-देवता । 


नारायण ग्राम-देवता । 


वासुदेव पालतू पशुझों 
के देवता के रूप में । 


सावनी-पर्व॑तों के फरिश्ते । 


जादुगरनी के द्वारा 
झ्रासमान ऊपर उठाया 
गया । 

राक्षसों ने झासमान को 
ऊपर उठाया । 

स्वर के लिए रास्ते का 
दरवाज़ा । 

किन्नरों का स्वर्ग रल्डडः 
(कैलाश के समीप)। 
सूर्य-चान्द ख्रष्टा के 
पसीने से उत्पन्न हुए । 
सितारे ल्लष्टा के पसीने 


की बूंदें । 


4 97.. 


# 97.2. 


4 97.3. 
8 ]97.4. 


ै ]97,5. 
# ]97.6. 
+ 4],5. 


# 4]9.4. 
# 49,4.. 


8 49,4.2. 
+ 49.4.3. 


# 44,0.. 


2 4]8.2. 


# 625.2.6. 


+ 625.2.7 
* 66व,0,2 
# 694.2. 


# 75.7. 


8 764.2.] 


झ5,45,26,90,35 


झ 35, घ 26,24,25, 
30. 


झ्र 80,90,35,26 
झ 80,90,35,26 


झा 26,35 


झ 26,35,90,80 


झा 90,9 
झ 9,0,,2,3, 4, 
झ5,22,23,24,25,92 
भर 3,4,5,6, 7, 
9,20, 

भर 3,4,5,6,7,8, 
9,20 

प्र 4,3,22,24,52, 
30,9,90,92 

ग 0,],3,34,35,36, 
44,45,46 

प्म्2 


ञझ्म4 


घ26 


घ 26,24,25 


प्र 4,5,7,8 


ञ्र 3,4,5,6, 7, 8 


68. 


69. 


70. 


72« 


£ (६ 


74. 


75. 


76. 


79, 


78, 


है 


80, 


8. 


82, 


आदमी आरम्भ में बिना 
कान (कान दिये गए जब 
राख से बनाया गया) | 
आंदमी (बिना कान) 
सोने से बनाया गया । 
झ्रादमी लोहे से बनाया 
गया (बिना कान) । 
मनुष्य चान्‍्दी से बनाया 
गया परन्तु बिना कान । 
देवता द्वारा देवताओं को 
धोखा । 

देवी का भाई बहिनों को 
धोखा (अपने बालों के 
नीचे भूमि का टुकड़ा 
छुपाना) । 

8 भाई बहिन देवता । 


देवता देवता की आज्ञा 
मानता है । 

देवता देवी की भाज्ञा 
मानता है भौर अपने 
बालों को अनाज के 
स्थान पर घराट में 
लगाता है । 

सिर काटने पर देवता 
को असंख्य सिर उगना । 
देवता स्वर्ग के देवता के 
रक्षक के रूप में । 
देवता बादक्षाह की झ्राज्ञा 
मानता है । 

देवताओं के बीच 
अमत्कारों का मुकाबला । 
देवताओं के बोच 
सम्पत्ति का झगड़ा । 
देवी ढ॒ उस के बहनोई 
में कलह । 


# ॥225.3 


8 ]247.. 
# ]247.2. 
# 247.3, 
4 62.0.] 


ह ]62.0.2 


+ ]65.8. 


# ]64.2.4 


$ 6.2.2 


४ ]23.4.].4. भर 3,5,7,9,42, 


२ ]79.0 
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थ्र 4,5,6,7,8, 


झ्र-4,5,6,7,8 


अर 4,5,6,7,8,3 


श्र 5,6,7,8,2,3 


भ्र 3,5,6,7,8, 
42,2,55 


श्र 55,3,5,6,7, 8, 


42,2,54,55 


भ्र 3,5,6,7, 
42, 54, 


ग्र 3,67,63,56,55,5], 


८] 


40 


45,57,58,38,37,8],8 3 


अ 3,]5,]7,9,42 


झ 38, घ 26 


४ ]82.3.4.3. अ 49,50,84 


2 ]63.0. 


* 62.0,2. 


* ]62,0.3. 


झ 49,50,54,44 


भर 3,4,5,6,7,8, 


9,2,42,84 
अ 3,5,2,7, 


]0 
रच 
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83. देवताओों के बीच # 62.0.4, प्र 82 4 
विशेष त्यौहार मनाने की कलह । 

84. देवता के क्रोध से मन्दिर २ ]02.7.. श्र 44,50 2 
हिलता है । 

85, देवता प्रतिवर्ष नईशेक्ति *# 9.0.]. श्र 4],35,32 3 
प्राप्त करते हैं । 


86. देवता सर्दियों में स्वर्ग 
जाकर नई शक्ति प्राप्त 


करते हैं । & ]9,0.2. ग्र4,35,32,80 4 
87, देवता भ्पनी जन्म 

भूमि में जाकर नई शक्ति 

प्राप्त करता है । # ]9[.0.3. श्र 32, ] 
88. देवता-देवी पाती में 4 ]92..3. श्र 84,88,4,5,20 $ 

ड्बोये गए । 
89. _ देवता हराया और पहाड़ 

से नीचे गिराया गया। 8 ]92.],4. अर 84,88,4,5,20 5 
90. ख्रष्टा अण्डा संमुद्र के 

भाग से उत्पन्न हुआ । #& 27.. अर 4,5,6,8, 4 

478 


किन्नर-लोक-गीतों में मुख्यतया निम्नलिखित विश्येषताएं हैं :-- 


]. इस क्षेत्र में प्रायः एक व्यक्ति द्वारा गाए जाने वाले गीत नहीं मिलते । 
समूह-गान के गीत भी लोक-न्‌ त्य के साथ गाए जाते हैं उन्हें एक स्थान पर बैठ कर या 
खड़े हो कर गाने का प्रचलन बहुत कम है । 


2. गीत का रचथिता एक व्यक्ति न हो कर युवक तथा युवतियों का समूह होता 
हैं । यदि एक व्यक्ति किसी गीत को बनाए तो भी वह अपने अन्‍य भि्नों से परामर्श के 
पश्चात्‌ ही उसे किसी नृत्य-मण्डली के सम्मुख उन के साथ गाता है । 


3. यहां विशेष घटनाओं के साथ सम्बन्धित व्यक्तियों के जीवन-काल में ही 


गीत बना दिए जाते हैं । इस क्षेत्र में ऐसे सैकड़ों नायक-नोयिकाएं श्रब भी जीवित हैं 
जिन के जीवन की किसी विशेष घटना पर गीत प्रचलित हैं । 

4... यहां ऐसे गीत जो देवताझों तथा स्योहारों से सम्बन्धित न हो कर व्यक्तियों 
से सम्बन्धित होते हैं, प्रायः श्ल्पायु होते हैं । देवताओं तथा त्यौहारों के गीत बहुत 
पुराने समय के भी मिल जाते हैं। यहां सीत की झौसत झायु लगभग 00 वर्ष होती 
है । 
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5. यद्यपि किप्नरक्षेत्र में मनेक बोलियां बोली जाती हैं परन्तु प्रधिकांदा गीत 
एक ही बोली कनौरयानुस्कद में, जो क्ल्लौर के निचार तथा काल्पा संब-डिबी जनों में 
बोली जाती है, मिलते हैं। शेष बोलियों के क्षेत्रों में गीत-रचना बहुत कम हैं । गीतों 
में पहाड़ी तथा हिन्दी के शब्दों का बाहुल्य रहता है । 

6. यहां के गीत जन साधारण के द॑निक जी बन से सम्बन्धित होते हैं। दर्शन- 
सम्बन्धी तथा विचार-प्रधान गीतों की संख्या भ्रपेक्षाकृत कम है | 


7. इन गीतों में गेय तत्त्व ग्रावश्यक रूप से विद्यमान रहता है। गीत को 
जब त्यौहार श्रथवा भ्रन्य उत्सव के भ्रवसर पर गाया जाता है तो उस में लयात्मकता 
के लिए झ्रावश्यक परिवर्तन भी कर लिया जाता है। “ले' “लो आदि शब्दों को अनेक 
बार बाकी शब्दों के बीच मिला कर इस प्रकार गाया जाता है कि साधारण श्रोता को 
अ्र्थ निकालने में कठिनाई झा जाती है । 


8. यहां भ्राशापरक गीत ऋधिक प्रचलित हैं । कारण यह है कि देव-सं स्कृ ति- 
प्रधान क्षेत्र होने के कारण देवता में झ्सीम विश्वास भ्राशावादिता को जन्म देता है 
प्रत: साधारण मनुष्य भ्रपने भविष्य के विषय में भ्रधिक चिन्तित नहीं रहता। वैसे 
निराशापरक गौतों का भी नितान्‍्त प्रभाव नहीं । 


9. बहुपति प्रथा के कारण विरह-गीत इस क्षेत्र में प्रायः नहीं मिलते + बहुपति 
प्रथा के कारण पत्नी को बिरह में रहने का अवसर प्राय: नहीं मिलता झतः विरह के 
अवसर कम आते हैं, शायेद इसी लिए लोक कवि का ध्यान इस ओर नहीं गया है । 


0. इस क्षेत्र में एक ही गीत के कई रूपान्तर मिल जाते हैं। कारण यह है 
कि प्राचीन काल से प्रचलित लोक धुत्तों पर ही अधिकांश गीत बनाए जाते हैं और जन- 
साधारण की भाषा में वर्णित होने के कारण एक ही भीत के कधानक को कई प्रचलित 
घुनों प्र लयात्मक ढंग से गाया जा सकता है, अभ्रतः एक ही गीत के अनेक रूपान्तर 
बना लिए जाते हैं। 


]. इस क्षेत्र में कई गीत देवता की भ्राज्ञा अथवा विशेष त्यौहार को छोड़ 
कर भ्रन्य अवसरों पर गाने का प्रचलन नहीं है तथा गितकारेडः गौथड (पितरों 
को बुलाने को गीत) किसी विशेष उत्सव के साथ जुड़ा रहतो है, यह गीत उसी अवसर 
पर गाया जा सकता है। भ्नेक गीत विशेष ऋतुप्रों में तथा देवता की ही आ्ाज्ञा पर 
गाए जाते हैं, भ्रन्यथा देवता के क्रोधित हो जाने का भय रहता है | 'साइगींथंड' (ब्राह्म 
मुहतं में गाया जाने वाला गीत) केवल ब्राह्म-मुहेतें में ही गाया जाता है, भप्रन्य अवसरों 
पर नहीं । 

2., अम्य क्षेत्रों के लोक गीतों की ही भांति यहां के लोक गीतों में स्थानीय 
उपमाओं का प्राधान्य रहता है | प्रमुख उपमाएं निम्नलिखित हैं :--- 

क पक्‍की बात जोगठी' के घूएं की भांति प्रमिट होना । 
. जोगठी कायल झथवा दयार की लकड़ी होती है, इसे मसाल के रूप में 
जलाया जाता है, इस का घूंझां बहुत पक्का होता है । 
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मनपसन्द मित्र या साथी कोशू! घास की भाँति सुन्दर होना । 
न पसन्‍्द आने वाला पति बिच्छू बूटी? की भांति होना | 
अपना मायका सुनहरी होना । 
अपना बुरो ससुराल घराट के ठण्ढे पानी की भांति होना) 
खुले मुंह वाला अप्रिय मनुष्य बाचर की भांति होता । 
छ.-प्रप्रिय पति बिना बरामदे की सीढ़ी जैसा होना । 

तथा ज दराट की भांति गर्दन वाला अप्रिय पति । आदि | 

]3. “गोली गो होना -हाया वे होना, 'दुरूगोलेयो दड्शड' श्रथवा 'वेली वे 
होनो हाया वे होना' की टेक यहां के गीतों की विशेषता है | 'टेक' के दाब्दों को हर 
गीत के प्रारम्भ में गाया जाता है तथा इनका कोई विशेष अ्रथं नहीं होता । 


4 था जज + अं 


4. किलन्नरे-लोक-गीतों की भाषों खिचड़ी है। आर्य-भाषा का प्रभाव इन 
गीतों पर स्पष्ट दुष्टिगोंचर होता है । 


45. वंश--वर्णन इन गीतों का झ्रावश्यक प्रंश होता है । 
]6. इन में अधिकांशत: मेंट-वर्णन तथा. वस्त्र-बर्णन भी रहता है। 


]7. इन में सरल तथा प्रचलित भाषा का प्रयोग होता है, स्थलों के वर्णन 
गीतों को मोहक बने देते हैं। 


उपसंहार : 

किन्नर-गीतों के सम्बन्ध में राहुल सांकृत्यायत -को कथन है कि “गीत किन्नर में 
बहुत बनते हैं किन्तु श्रधिकांश की भायु दस-पन्द्रहसाल से झधिक नहीं होती । जन-गीतों 
के कवियों का नाम तो दुनिया में सभी जगह प्राय: अज्ञात रहता है, इस लिये यहां 
भी वही बात हो गई तो कोई आादचर्य नहीं। किन्नर-गीतों के देखने से पता लगेगा 
कि यहां के जन-ककि का मस्तिष्क काफी विकसित है। छन्द बहुत सरल हैं झौर प्राय: 
गायत्री छनन्‍्द की भांति तीन पाद के होते हैं। छन्‍्द भी वैदिक छन्दों की भांति ही 
अक्षर-छन्द हैं जहाँ गायक-को हृस्व-दी बं-प्लुत करने की पूरी स्वतन्त्रता है| गीत में 
अन्तिम पद को दुहराते अगले छन्द के प्रधम पाद से जोड़ने का वही ढंग. दिखाई पड़ता 
है जो भोजपुरी श्रादिं के कितने ही जन-गीतों में पाया जाता है* | इसमें सन्देह नहीं 


). यह नाले में पाया जाने वाला घास होता है जो छूने व देखने में नर्म व सुन्दर 
प्रतीत होता है । 

2. बिच्छू बूटी पहाड़ों में पाया जाने वाला ऐसा पौधा होता है जिस के छूने से 
बिच्छू के डंक जंसी जलन होती है । 

3. “बाचर' घर के छत के पास बनाया हुंझा ऐसा कमरा होता है जिस में तीन 
ही दीवारें होती हैं। इस में घास रखा जाता हैं। इस में दरवाज़ा लगाने 
की आवश्यकता नहीं होती । 

4. किन्नर-देश, पृ० 38 4 


ककर९ लाक पात ३६ -97 


कि कथानक सामान्‍य होने की दक्षा में लोक-गीत दीर्षायु नहीं होता परन्तु यह बात सब 
प्रकार के लोक गीतों के सम्बन्ध मे युक्तिसंगल तहीं है। गोरखा बोइरिस का गीत गत 
]50 वर्षों से तथा त्यौहारों क देवताओं के गीत प्रा्गतिहासिक काल से इस क्षेत्र में 
प्रचलित हैं । 


शब्द-रचना तथा छन्द-विधान के भनुसार किन्नर-गीत भ्रद्वितीय होते हैं । -लोक- 
नृत्य - के लिये तैयार किए जाने वाले इन गीतों में .लोक-कवि मन्थर अथवा द्वुत गति 
से नाचने के उपयुक्त लय बना लेते हैं। यही नहीं; इन गीतों में अनेक की रचना 
वोकायड”” के लिए हीं की गई होती है | छेरकी कायडः (द्रत गति वाला नृत्य) के 
लिये बनाये गए गीत श्रपेक्षाकृत छोटे वाक्‍यों से युक्त होते हैं, यथा :--- 


तेवे डोम्बर जान्यामू, देवता निकालेंगे, 
तेवे शिशेरिड डोम्बर । शिशेरिड्‌ देवता । 
तेवे शिशेरिढ्‌ डोम्बर, शिशेरिड देवता, 
तेवे डोम्बर ज़ान्याग्योश । देवता निकाला) 
तेवे डोम्बरिस लोतोछा, देवता ने कहा-- 
तेवे रई निज्ञाकू छाड़ा । आठ-बीस (के) लड़के । 


मन्थर-गति से प्रस्तुत किए जाने वाले नृत्य में एक अन्य छन्द का प्रयोग किया 
गया है --यथा, 


बनठिन रामदेवीयु 5 कुखिड__ सुन्दरी रामदेवी की क्या गोद 


दुग्योद्य ? थी? 
ठ कुखिड दुग्योश ? अनेनु कैसी (क्या) गोद थी ? अपनी 
न्योटड पांजी । दो सन्‍्तानें । 


जहाँ लय ठीक नहीं जंचती हो वहां छाब्दों के बीच 'ले' भ्रथवा 'लू' ब्रादि जोड़ 
कर उसे नृत्य के उपयुक्त बनाया जाता है, बथा :-- 
नामडः लोशिमा नेगी नाम कहा जाय तो नेमी 
रोतोन सिंह । रत्न सिंह । 
को नृत्य के भ्रनुसार ठीक बिठाने के लिये बहुधा इस प्रकार गाया जाएगा-- 
नामड्‌ लो ले शिलेमा 
नेगी चर रो ले तोन सिह, 
इत्यादि । 
किन्नर लोक-गीत सामान्यतः क्‍यों इतने अझल्पायु होते हैं. यह प्रश्न बिचारणीय 
है। राहुल सांकृत्यायन? इस का कारण बताते हुए लिखते हैं... किन्नर जनगीत इतने 
अल्पायु क्‍यों होते हैं ? गायकों का यहां कोई विश्लेष बर्ग नहीं है, जवानी ढलने से पहिले 
प्रत्येक किन्नरी नतंकी है, ब॑से ही बह गायिका भी है । इसी लिये वही गीत गाया जा 
7... केवल स्त्रियों का नृत्य जो मन्धर गति से चलता है । 
2. किप्नर-देश, पृ० 39॥ 
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सकता है जो इन नर नोरियों के हृदय को झ्राक्ृष्ट कर सके । जिस गीत ने एक बार 
उनके हृदय को श्राकृष्ट कर लिया, वह कुछ ही महीनों में मन्‍्योंटी-धार से हड्रड्‌ 
के डांडे तक नदी तटों, जंगलों, खेतों भौर पहाड़ी डांडों को मुखरित करने लगेगा। 
यहां किसी गीत को सं रक्षण-प्राप्ति या कला की दुह्ई दे कर प्रचारित नहीं किया-जा 
सकता! । उनका यह कथन वास्तविकता के अनुभव पर झाघारित है । 

इन लोक-गीतों के प्रल्पाय्‌ होने के अनेक कारण हो सकते हैं, यथा-- 


]. यहाँ का लोक-कवि सृजनशील है उसे नये नये विषयों पर गीत-रचना 
प्रिय लगती है । जो लोक-गीत पुराने हो जाते हैं, उनका स्थान नये गीत ले लेते हैं । 


2. सामाजिक घटनाएं लोक-कवियों को नये नए गीत बनाने के लिग्रे झराकृष्ट 
करती रहती हैं। इस क्षेत्र में लगभग 2000 गीत प्रचलित हैं। 


3.  लोक-नीतों के सम्बन्ध में लोक-मानस की रुचि बंदलती जाती है झौर 
लोक-कवि नये गीत बना कर मनोरंजन के साधंन ढंढता रहता है । 


4. क्‍योंकि लोक-गीतों की रचना युवक तथा युवतियाँ करते हैं ग्रत: निर्माण 
के पश्चात्‌ अन्य स्थानों के युवक-युवतियां उन्हें शीघ्र ही सीख लेते हैं। झ्रायु तथा 
रुचि के साथ साय वे उन्हें भूगत भी जाते हैं । 


5. लोक-गीत इततती सरल भाषा तथा.लय में तैयार किये जाते हैं कि उनके 


प्रचार में कठिनाई नहीं होती परन्तु उससे अ्रधिक अच्छे कथानक तथा लोक-धुन पर 
बनाये गए गीत उनका स्थान लेते हैं । 


6. गीतों के भ्रल्पायु होने का एक कारण यह भी हो सकता है कि इन गीतों 
की सामान्‍य बातें, यथा, मेंट का आदान-प्रदान, मन्दिरों का निर्माण, वस्त्रों की पसन्द 
तथा वंश-वर्णन भ्रादि सभी बातें दूसरे गीतों में ले ली जाती हैं, केवल कथानक ही 
नवीन रहते हैं । 


परन्तु यह निश्चित है कि सभी किन्नर-गीत अ्रल्पायु नहीं होते । यह बात 
प्रक्षरश: सत्य है कि---किश्नर कण्ठ मधुर है, किन्नर गीत मधुर है साथ ही वह श्रत्यन्त 
सरल और. ग्रकृत्रिम है। उसमें कोई उस्तादी कलावाज़ी नहीं है ...जन संगीत 
में पहाड़ी संगीत मुझे बहुत मघुर मालूम होता है, और उसमें भी प्रथम स्थान में 
किन्नर सगीत को देता हूं! । 


किन्‍्नर-गोीतों के प्रणेता : 


लोक-कबवि प्रसिद्धि की प्रपेक्षा नहीं रखता । जिस बात को लोग चर्चा का विषय 
बना लेते हैं तथा जिस से समाज किसी कारणवष्ष प्रभावित होता है, वही घटना लोक- 
कवि की रचना के अधिक उपयुक्त रहती है। बहुत कम किन्नर-लोक-गीत एक व्यक्ति 
की रचना होती है, गांवों के युवक तथा युवतियां किसी घटना को लेकर श्रपनी भाषा 
में प्रचलित किसी लोक-गींत की धुन के आधार पर लोक-गीत का निर्माण कर लेते हैं । 
उस गीत को प्नारम्भ में किसी मेले में दो चार श्रथवा भ्रधिक युवतियां गाती हैं भौर 


. किन्नर देश-राहुल सांकृत्यायन--प्रृ० 36 । 
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सुनने वाले उस की घुन तथा कथानक को हृदयगम कर लेते हैं । दूसरे गांव में जब 
लोक-गीत को गाया जाता है तो उस में कहीं कहीं रूपान्तर भी होते चले जाते हैं क्योंकि 
घुन ज़था कथानक को ही गायक तथा नरतंक अधिक महस्व देते हैं। यही कारण है कि 
शक ही गीत के भ्नेक रूपान्तर मिल जाते हैं। युवतियां लोक-गीत रचना में पु होती 
हैं.। 


किन्नर-क्षेत्र में कुछ व्यक्ति ऐसे मिल जाते हैं जो स्वयं ही लोक-गीतों का निर्माण 
करते हैं श्ौर उसे युवावर्ग को सुना कर तथा मेलों में गा कर उन का समारस्म 
कर देते हैं। इस क्षेत्र के प्रसिद्ध गीत “थारो गीथड्‌' के सम्बन्ध में मीरू गांव में प्रस्तुत 
पंक्तियों के लेखक को बताया गया था कि पांगी गांव के एक लोक कवि को मीरू गांव के 
लोगों ने विशेष रूप से इस गीत की रचना करने के लिए झ्ामन्त्रित किया था और उस 
ने मीरू गांव के एक व्यक्ति के द्वारा बाघ (शेर) का क्षिकार करने पर इस गीत की 
रचना की थी। हड्रड में एक अन्य लोक-कवि “हड्पा दिला नाम का हो गुजरा है। 
उस ने हडःरड की बोली में अनेक लोक-गीतों का निर्माण किया था | 


किन्नर लोक गीत वास्तव में ही. उस समाज की झात्मा के उद्गार हैं, वे जहां 


सारे समाज को एकता के सूत्र में बांधते हैं बहां सांस्कृतिक थाती के रूप में विद्यमान 
रह कर किन्नर-समाज का निएछल दर्पण हैं । 


4 किन्नर लोक कथा साहित्य 


लोक-क॒था के सम्बन्ध में निम्न उक्तियां झ्रक्षरश: सत्य हैं कि--लोक-मानस ज्ञान 
को कहात्ती के रूप में ही स्वीकार करता है । जो ज्ञान कहानी के रूप में सरल नहीं हों 
पाता बह लोक-मानस में वहीं पचता । मानव-जाति बुद्धि का कितना भी विकास कर 
ले; वह प्रत्येक नई पीढ़ी में बालभाव से ही जीवन-चक्र का झारम्भ करती है। बाल- 
भाव की दशिक्षा-दीक्षा, रुचि और विचार का एक मात्र प्राश्रय कहानी है! तथा 
“लोक-साहित्य के मौखिक रूप में और लिखित शास्त्रीय से लोक के मौखिक रूप में 
कहानियों का आदान प्रदान होता रहता है। लोक और शास्त्र इस दृष्टि से एक दूसरे 
के ऋणी हैं; उनमें विरोध की सस्भावना नहीं माननी चाहिये । वस्तुत: दोनों में घनिष्ट 
सम्बन्ध हैं ओर एक का रस दूसरे को सरसता प्रदांन करता है । उदाहरण के लिए 
रामायण का जो स्वरूप इस समय प्राप्त है बह बाल्मीकि से पूर्व लोक-वार्ता का ही भंग 
था | जिस समय बाल्मीकि के मन में इलोक का स्फ़ुरण हुआ और उनके मन में यह 
संकल्प झाया कि नए छनन्‍्द को किसी महत्‌ उपाख्यान का साधन बना कर सफल किया 
जाए तो उन्होंने राम कथा का अन्वेषण लोक से ही किया ।' 


यही नहीं, भ्रनेक पौराणिक कथाएं लोक में प्रचलित रही हैं और कालान्‍्तर में 
उन्हें घमं-कथाओं में सम्मिलित किया गया है । किन्नौर में पाण्डवों की प्रच्नलित गाथा 
के झनुसार कौरवों की संख्या साठ बताई गई है भौर वे कुन्ती की बहिन नाती के पुत्र 
माने जाते हैं । कुन्ती ने बारह वर्ष तक ऋषि की सेवा की परन्तु वर प्राप्ति के समय 
उस की बहिन छल कपट से कुन्ती के स्थान पर चली गई। 


लोक कथा भले ही भअ्रपने में कितनी गहन शिक्षा; कितना महत्वपूर्ण प्रइनः तेथा 
कितना महान्‌ उपदेश लिये हुए क्‍यों न श्राए, उसकी बाह्य परत, जिसके साथ लोक- 
मानस का सम्बन्ध रहता है, बहुत मुलायम तथा सरल होती है | यही कारण है कि 
लोक-कथाझ्रों का प्रचलन बहुत शीघ्र होता.है और जितने ही भ्रधिक गूढ़ तत्व किसी 
कहानी में विद्यमान हों, वह उतनी ही भ्रधिक लोक प्रिय होती है । 


पृथ्वी की झारम्मिक भ्रवस्था के साथ ही झादिम मानव ने कुछ लोक कथाझ्रों की 
रचना कर लीथी झौर उन कथाझों पर ही संसार की भ्रसंखघय कथाओं की प्राधार 


). भारत की लोक कथाएं--लेखिका सीता, बी० ए०, भूमिका लेखक डॉ० वासुदेव 
शरण अग्रवाल, पृ० 5 । 
2. वही, डॉ० कासुदेव शरण भ्रग्रवाल, पृ० 5, 6। 
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दिला है | यद्यपि संसार भर में लाखों लोक-कयाएं प्रचलित हैं परल्तु रूढ़-तम्तुओं 
अथवा अभिप्रायों के ब्राघार पर श्रा्नें ने विश्व में प्रचलित कथाओं के 550 प्रकार वर्णित 
किये हैं'। उनका कथन है कि अभिप्राय-अध्ययन के साथ सारे विश्व की लोक-कथां 
को जोड़ा जा सकता है भर इन्हें श्रलग भ्रलग वर्गों में बिभाजित किया जा सकता है। 
स्टिथ थॉम्पसन के महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ “लोक साहित्य की अ्रभिप्राय-अनुक्रमणिका' में लेखक 
ने लोक-क्थाग्रों को भ्रभिप्राथों के श्राधार पर भ्रध्ययत्त करने का मार्ग-प्रद्स्त किया है। 
इस से केवल प्रभिप्रायों का ही अ्रध्ययन नहीं किया जा सकता, बल्कि उनके आवश्यक 
तन्तुओं के आधार पर सामाजिक सम्बन्धों का विवेचन भी प्रस्तुत किया जा सकता है। 
भारत की लोक-कथाओं में प्रभिप्राय-पअध्ययन सर्व प्रथम रिचर्ड टंम्पल ने आरम्म किया। 
उन्होंने प्रकाशित कथा-संग्रहों के आधार पर अ्भिप्रायों का वर्गीकरण प्रस्तुत 
किया | आने और धॉम्पसन के अभिप्राय-प्रध्ययन के ग्राघार पर भारतीय लोक-कंथाओं 
के भ्रध्ययन की एक नई प्रवृत्ति जागृत हुई श्रौर सत्‌ 946 ई० में डॉ० वैरियर एल्विन 
ने महाकौद्दल तथा उड़ीसा की लोक कथाओं का इस आधार पर भ्रष्ययन्न किया । 


लोक वार्ता का श्रष्ययन करते समय लोक कथाओं के अध्ययन का महत्वपूर्ण 
स्थान है । भारतवर्ष के प्राचीन साहित्य में लोक कथाओं के संकलन संसार भर में 
प्रचलित लोक कथाओं के ्राघार माने जाते हैं । वास्तव में हिन्दू धर्म सम्बन्धी सारा 
साहित्य कथा-साहित्य के रूप में ही विकसित हुआ है । 


किसी जाति में प्रचलित लोक-कथायें उस जाति का इतिहास होती हैं । यदि भाप 
किसी जाति को सममना चाहते हैं तो उस के इतिहास को जानता झावश्यक होगा । 
इस दृष्टि से लोक-कथाम्रों का श्रध्ययन भ्रावश्यक रहेगा । लोक कथायें प्राचीन प्रथाओं 
पर महत्वपूर्ण प्रकाश डालती हैं इस लिये इतिहास से भी महत्त्वपूर्ण होती हैं । 


लोक-कथाएं हमें कुछ बातें बताती हैं--इलमें  स्याय की सदेव जीत होती है, 
बुद्धिमान सदैव लाभ उठाते हैं, सद्‌गुणों वाले पात्रों की भ्रोर श्रोताओं की सहानुभूति 
रहती है और इन के प्रन्त में दुरात्माओं की हार बताई गई होती है । ये सब बातें 
लोक कथाओं द्वारा प्राप्त होने बाली शिक्षायें होती हैं और सामाजिक सनन्‍्तुलन के लिये 
आवध्यक हैं । पश्चिमी देशों में प्रचलित लोक-कथाओं के मूल में पंचतन्त्र तथा 
हितोपदेश की कथाएं विद्यमान-हैं' जिन से पता चलता. है कि भ्रति प्राचीन काल में 
भारत लोक-कथाझों का जनक रहा है। लोक-कथाओं का अध्ययन आदिम लोक-मानस 
को समभने के लिए महत्वपूर्ण सोपान है तथा अ्रभिभ्राय-ग्रध्ययन के द्वारा हम निश्चित 
निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि भ्रारम्भिक मानव की विचारश्युंखला किस प्रकार के 


. वही, पूृ० 26 । 

एपफडए४ 80382892- /7 (09फ्ा॥॥6 ए ॥70997 *+ए८ ।06, 2826 3. 

श्यीएथ४॥ ४५5 08606 शांत 2०४चा05 9५ एटा 000 9४००45४ऊ, 
7२98० ॥%. 
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घटना-क्रम से किस सीमा तक पअ्रभिभूत होती थी ग्रौर जीवन की जटिल समस्याझों 
के समाघान वह कितनी चतुराई के साथ निकाल सकता था। बतंमान समय में 
प्रचलित सारी लोक कथायें कपोल- कल्पित नही हैं बल्कि उतमें से अधिकांश जीवन के 
वास्तविक रूप के साथ सम्बद्ध रही हैं | कथाओं के तन्तुओं में समानता सांस्कृतिक 
भ्रादान-प्र दान के महत्त्वपूर्ण संकेत देती है । 


किन्नर-क्षेत्र में कितनी ही लोक-कथायें प्रचलित है इनमें से अनेक कथाश्रों के 
एकाधिक रूपान्तर सुदूर के गांवों में मी मिल जाते हैं । प्रस्तुत भ्रष्ययन के सम्बन्ध में 
305 लोक-कथाझों को एकत्नित किया गया । यहां प्रचलित लोक-कथाओं को निम्न- 
लिखित मुख्य वर्गों में बांटा जा सकतो है :-- 


. धर्म कथायें। 

2. पौराणिक कथायें । 

3. पशु-पक्षियों से सम्बन्धित कथायें । 
4, राक्षसों से सम्बन्धित कथायें । 

5. नीति कषथायें | 


इस वर्गीकरण को निम्त लिखित सारणि के झ्राधार पर इस प्रकार तिबद्ध किया 
जा सकता है :--- 
, घर्म कथायें-- 
]., लोक देवताओं से सम्बन्धित--- 
झ. लामाओं से सम्बन्धित । 
2. बौद्ध-धर्म सम्बन्धी-- 
अभर, जातकों की कथाएँ ! 
2. पोराणिक-- 
श्र. पृथ्वी व मनुष्यों की उत्पत्ति सम्बन्धी । 
झा, विविध (पाण्डव, महाभारत झ्ादि) । 
3, . पशु-पक्षियों से सम्बन्धित-- 


, - पशु--पशु-- 
भर. पशु--मित्र । 
भरा. पशु--शत्रु । 
2. पशु तथा मनृष्य--- 
भर, सहायक । 
झा. छात्र । 
4. राक्षसों से सम्मस्धित-- 


अर. राक्षस का स्वरूप । 
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. राक्षस का रूप-परिवर्तंत । 
राक्षस की विजय । 
राक्षस से लडाई व उसकी हार । 
राक्षस की यूक-बूक तथा मूर्खता । 


क्ष्ज्क्ल सं 


5. नीति-सस्बस्धी-- 
. उपदेश सम्बन्धी--- 
अ्र. मूखंता का दण्ड । 
आा. बुराई का फल 
हु... चेंतुराई का इनाम । 
६. प्रन्य लोगों द्वारा -मांगं-दर्शन । 
2.  निर्णयात्मक-- 
प्र... कारण निरूपक । 
भग्रा. विविध । 
प्रस्तुत वर्गीकरण के प्रन्तगंत किन्नर-क्षेत्र में प्रचलितं सभी प्रकार की लोक कथायें 
झा जाती हैं। लोक साहित्य में धर्ं गाथाप्रों का विशेष महत्त्व है ।डॉ० सत्येन्द्र के 
शब्दों में--लोक साहित्य का वह अंश जो प्रकटंतः कहानी प्रतीत होता हो पर जिसके 
द्वारा किसी ऐसे व्यापार का वर्णन अभीष्ट हो जो साहित्य-स्रष्टा ने झादिम काल में 
देखा था तथा जिसमें भ्रब भी घाभिक भावना का पुट है--धमं-गाथा कहलाता है' । 
किन्नर धम्ं-गाथाओं को हम दो मुख्य वर्गों में बांठ सकते हैं () लोक-देवताओं से 
सम्बन्धित तथा (2) बौद्ध-धर्म सम्बन्धी । 
लोक-देवताझों से सम्बन्धित घर्म-गाथाएं : किन्नर-ग्रामों के देवता अलग 
झलग हैं और उनसे सम्बन्धित कथाएं भिन्न-भिन्न रूपों में प्रचलित हैं । इन कथाओं 
से सम्बन्धित गीत भी मिलते हैं परन्तु साधारणत: ये देवता की कीति का बखान करने 
के लिए गद्य में ही कही जाती हैं। इनके निम्न-लिखित मुख्य प्रकार हैं :-- 


(अ) विश्व-व्यापी देवताश्ों से सम्बन्धित कथायें । 


(झा) ग्राम-देवताक्ों से सम्बन्धित कथायें । प्रथम वर्ग में पृथ्वी की उत्पत्ति, 
देवताशों का पृथ्वी पर उतरना तथा काय की बांट से सम्बन्धित कथायें श्राती 
हैं । इस वर्ग में सृष्टि की उत्पत्ति, बड़े देवताओं का पृथ्वी पर झवतरण तथा इन 
देवताझ्रों के चमत्कार झाते हैं। इनमें से भ्रधिकांश धमं-गाथायें हैं । ईशूरस की गाथा, 
पृथ्वी तथा मनुष्य का बनाया जानता आदि बातें इन कथा्नों में मिल जाती हैं ।. इनमें 
देवताझों से सम्बन्धित भ्रनेक घटनाञों का वर्णन रहता है तथा इन्हें लोग श्रद्धापू्वक 
सुनते हैं । 

(६) ग्राम देवताओं से सम्बन्धित अतेक चमत्कारपूर्ण वर्णन इस क्षेत्र में प्रचलित 
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हैं । ये सब लोक-कथाम्रों की श्रेणी में रखे जा सकते हैं । 


इस वर्ग के दूसरे भाग में बौद्ध-धर्म सम्बन्धी कथाओं का अध्ययन किया जा 
सकता है | लोचा लामा बिश्लेत्र स्थानों पर बौद्ध-मन्दिरों से सम्बन्धित रहा है। उस के 
तथा अन्य अवतारी लामाप्रों के सम्बन्ध में भी चप्तत्कारपूर्ण कथाये लोक-प्रचलित 
हैं ।बौद्ध-बर्म कथाम्रों में जातकों की कथायें भी झ्राती हैं। लामाप्नों ने किन्नर-समाज में 
बौद्ध-धर्म की झोर रुफान उत्पन्न करने के उद्देश्य से समय समय पर महात्मा बुद्ध तथा 
भ्रन्य बुद्धावतारों के सम्बन्ध में वर्णित कथाश्रों का प्रचार किया है । 


इस समाज में जातक कथाश्रों का प्रचार दो प्रकार से हुआ है :-- 
(3) नाटकों के द्वारा । 
(2) धार्मिक भजुष्ठानों द्वारा । 


बोद्ध-धम्ं सम्बन्धी नाटकों का प्रचलत पूह डिवीज़न के क्षेत्रों में ग्रधिक रहा 
है । नाटककार स्थानीय भी होते हैं परन्तु तिब्बत तथा स्पीत्ति के लोक नाटककार 
जिन्हें 'बूचेन' कहा जाता है, विश्षेष प्रसिद्ध हैं। 'बूचेन' भारत-चीन सीमा सम्बन्धी 
विवाद उठ जाने के पश्चात्‌ तिब्बत से नहीं आते परन्तु लामाओों से मिलने के लिये जो 
लामा दूसरे क्षेत्रों से श्राते हैं, वे भी समय समय पर जातकों पर आधारित नाटक 
दिखाते हैं। सम्पूर्ण कधा को ले कर नाटक-रूप में दिखाया जाता है। बनाबटी चेहरे 
लगाना इन भ्रवसरों का मुख्य झआाक़रषंण रहता हैं। स्पीत्तिश्षेत्र के *बूचेन' भाभा घाटी, 
रोगा घाटी तथा हडरह क्षेत्र के गांवों में ये लोक-ताट्य झ्ब भी दिखाते हैं । 


लामा. धर्म ग्रन्थों में वरणशित कथाओ्रों को समय समय पर लोगों को सुनाते 
रहते हैं । ज़िए सिह ग्यतबों की कंथा में एक बौद्ध-देवतां का जन्म प्रसिद्ध लामो द्वारा 
दिए गये भ्रनाज के बीज को खेत में लगाने से पौधे में फल के रूप में हुआ. लामा ने 
उसेका नाम सातुग सला सडूगे (अनाज से उत्पन्न भगवान) रखा । सांतुंग सला सडूगे 
ने बन में दो पक्षी देखें जिनमें से एक श्वेत रंग का तथा दूसरा काला था। उसने काले 
को राक्षस समझा और मार दिया । इसी प्रकार एक अन्य दिन उसने पहाड़ पर एक 
काले तथा दूसरे सफेद पुष्य को आपस में लड़ते देखा और बैसे ही सफेद को भगवान 
तथा काले को राक्षस समझ कर मोर दिया। सफेद व्यक्ति ने प्रसन्न हो कर लड़के को 
अपने देश का राजा होने का वर दिया । भगवान अन्‍न्तर्घान हो गया। एक स्त्री के 
सामने आकाश से सात झोले गिरे जिन्हें खा कर वह गर्भवती हो गई । गर्भ में बालक ने 
उसे पहाड में चलने के लिए कहा। वह चली गई, फिर बालक ने उसे न्‍्योल (गांव के 
नीचे की भूमि) भें चलने के लिए कहा । घर झाने पर उस स्त्री के मुंह, नाक तथा कान 
आदि से 5 बालक उत्पन्न हुए भलौर तत्काल ही भाग गए.। केबल एक घोड़ा तथा-एक 
बालक ही उस स्थान पर ठहरे ५ उंस लड़के का नाम “दटीथपा मीछुड' रखा गयां। उस 
ने राजा की लड़की “चू च्‌ टोकंसा' से विवाह किया । इटीथपा मीछुड राजा का नौकर 
थां । राज कुमारी ने स्व॒यम्वर में हार आकाश की ओझोर फँक दिया ताकि जिसके 
गले में पड़े उस से विवाह सम्पन्न हो । हार नौकर के गले में पड़ा । बह नौकर (इटीथपा 
मीछुछ) रात को बाहर चला जाता था झौर राक्षसों को मारता था। एक दिन उसकी 
पत्नी “चू चू टोकमा' ने उसकी अनुपस्थिति में उसकी खाल को जला दिया जिसके 
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कारण वह बहुत सुन्दर व्यक्ति हो गया राक्षसों के साथ “इटीथपां मीछुड्‌' का युद्ध 
प्रतिदिन होता था। वह हरा कर उन्हें नौकर रख लेता था | एक बार उसने मृत 
मेमने को जीवित कर दिया । उस का तीर सैकड़ों मौल तक चला जाता था। एक 
बार राक्षसों के देश में जा. करं उसने तीर छोड़ा जो उसके घर के ऊपर से-उेड़ रहा 
था। चू चू टोकमा तीर की झ्रावाज़ सुन कर मक्खन ले कर बाहर निकली जिसके 
कारण तीर वहीं गिर गया । ज़िड्‌ ग्यालबों (जो पहले नौकर था) उड़े कर मण्डी चला 
गया जहां उसने राक्षसों तथा राजा को मार दिया । वह बौद्ध-धर्म को देवता है । 


एक भन्य कथा खाशोरे नाछोरे' में भी इसी प्रकार की घटना का वर्णन है। 
तीन बहिनों के सामने झोले गिरे जिनको खाने से वे गर्भवती हो गईं । दो बहिनों के 
तो प्रच्छे बच्चे उत्पन्न हुए परन्तु तीसरी के गर्भ से खाद्ोरे नाशोरे! उत्पन्न हुआ । 
जंगल में जा कर खाशोरे नाशोरे ने एक पक्षी को तीर मारा । तीर लगने के पश्चात्‌ 
पक्षी उड़ कर भाग गया । कुछ वर्षों के पदचात्‌ खाशोरे विवाह के उद्देंधय से एक राजा 
के देश में गया | वहां उसे पता चला कि उस देश के राजा के शरीर में कई वर्ष पूर्व 
तीर चुभ गया है जिसे बही व्यक्ति छुड़ा सकता है जिसने उसे मारा हो । खाशोरे भी 
यत्न करने के लिये वहां गया और उसने तीर को शरीर-से निकाल दिया । यह-राजा 
वही पक्षी था जिसके द्वारीर में उसने तीर मारा था । उस देश में पहुंचने के लिये 
नायक ने काली सड़क को छोड़ दिया था तेथा सफेद का झ्ाश्चय लिया था। 
वापसी पर एक राक्षसी को मारने के पश्चात्‌ उसके पेट से खाशारे नोशोरे के दो भाई 
भी जीवित निकले। खाशोरे नाशोरे भगवान था जो बाद में लियो क्षेत्र का राजा बन 
गया । इन के अ्रतिरिक्त इस वर्ग की कथाओं में उपदेशात्मक कथाएं भी वर्णित हैं, यथा, 
गूंगे भाई की कथा, दो चोरों की-कथा तथा सोद झश्ौर सोदनिग की कथा, इत्यादि 


जातक-कथाप्रों में पांगी गांव के सम्बन्ध मे प्रोप्त कथा “लाती सेरजड तथा हिना 
डुण्डब” का विशेष महत्त्व है। यह कथा सोरे बिन्नरक्षेत्र में प्रचलित है। इसका 
विवेचन अगले पृष्ठों में किया गया है। 


किन्नर लोक कथामं का दूसरा प्रकार पौराणिक कथाएं हैं। इनके भ्रन्तगंत प्रच्वी 
तथा मनुष्यों की उत्पत्ति से सम्बन्धित कथाएं झ्राती हैं । मनुष्यों तथा भ्रन्य प्राणियों की 
उत्पत्ति के सम्बन्ध में इस क्षेत्र में दो प्रकार की कथाएं प्रेचलित हैं । एक वर्ग के अनुसार 
पृथ्‌वी की उत्पत्ति समुद्र के नीचे से हुई तथा दूसरे प्रकार के झ्नुसार ग्रति प्राचीन काल 
भें संसार में केवल ग्रन्धेरा हो प्रन्धेरा था । बाद में भगवान उदब हुए और उन्होंने 
लाल, काली तथा रेंतीली मिट्टी को बारी बारी से फेला कर पृथ्‌द्ी का निर्माण करना 
चाहा परन्तु चिकनी मिट्टी से ही पृथ्‌वी का निर्माण सम्भव हो सका । इस झाशय के 
गीत भी मिलते हैं, उन का विवरण लोक-गीतों के भ्रध्याय-में दिया गया है । 


दूसरे प्रकार की पौराणिक लोक-कथाओं के श्रस्तगेंत पौराणिक प्रुरुषों के जन्म की 
कहानियां रखी जा सकती हैं। रामायण वो कथा, महाभारत की कथा, नल दमयस्ती 
की कथा, पाण्डदों की कथा तथा गजेन्द्र हाथी झादि से सम्बन्धित कथाझों का पर्याप्त 
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प्रचलन है । शिक्षा के प्रचलन के साथ इन कथाओं में भी परिवर्तन होता रहा है भौर 
बतंमान समय में पौराणिक श्राख्यानों से अधिक प्रन्तर इन प्रचलित कथाओं में नहीं 
मिलता | एक लोक-गाथा “सट्टगीथड्‌' में पाण्डवों की माता कुन्ती का बारह वर्ष तक 
ऋषि की सेवा करके वर प्राप्त करना बरणित है। ऋषि ने कहा--बारह वर्ष तेक प्रात: 
काले नाले से पानी लाता, कण्ढों से सब प्रकार के फूल इकट्ठे करना तंथा दान-पुण्य 
करना तो पुत्र-प्राप्ति होगी। बारह वर्ष पूरे होने पर कुन्ती की बहिन नाती घोख्ले से 
उसके कपड़े पहन कर वर-प्राप्ति के लिए चली गई । ऋषि ने एक फल दिया जिस के 
कारण साठ कौरव उत्पन्न हुए | कुन्ती को जब घोखे का पता चला तो वह बहुत रोई 
और छल के सम्बन्ध में ऋषि को बताया । ऋषि ने उसे फिर बारह वर्ष तक सेवा करने 
के लिए कहा झर इस प्रकार उसने पांच पाण्डवों का वर प्राप्त किया । कौरवों तथा 
पाण्डबों के झगड़ों के भ्रनेक वर्णन इस गाथा में झाते हैं । 


तीसरे प्रकार की कथाओं का क्षेत्र -बहुंत व्यापक है। इस में पशु-पक्षियों से 
सम्बन्धित कथाएं आञञाती हैं । इस क्षेत्र में प्रचलित लोक-कथाझरों में इस वर्ग की लोक- 
कथाएं राक्षस-कथां के पदचात्‌ दूसरे स्थान पर आती हैं । इन्हें निम्न उप-भागों में 
रखा जा सकता है | 


(।) पथु-पत्षु । अ्रर्थात्‌ पशुशों के बीच की कथाएं । यथा, बिल्ली भ्रौर लोमड़ी, 
एक गीदड़ का बच्चा, शेर और बछड़ें की मित्रता, आदि | इन कथाओं में एक जानवर 
दूसरे जानवर का मित्र अथवा गत्रु होतों है और वह उसकी सहायता करता है श्रथवा 
दूसरे के मार्ग में भ्रवरोध स्थापित करता है | 'शेर झौर बछड़े की मित्रता' में एक गाय 
तथा बाधिन इकट्ठी चरती हैं तथा उन के बेटे श्रलग रहंते हैं। एक दिन भूख लगने पर 
बाघिन गाय को खा जाती है। बाघ के बच्चे को माता का यह व्यवहार अच्छा नहीं 
लेगता और वह अपनी मां को किसी बहाने ढांक पर ले जाता है तथा धक्‍का दे कर 
गिरा देता है । इस के पश्चात्‌ बाघ तथा बछड़ों इकट्ठे चरते हैं। बाघ बछड़े के गले में 
चण्टी बान्ध देता है ताकि शिकार दूढ़ रहे बाघ को वह घण्टी बजा कर कठिनाई के 
समय बुला सके । एक दिन जब बाघ दूर चला गया तो बच्ड़े ने ज़ोर से घण्टी बजाई जिस 
से वह दौड़ा हुआ आ गया । वापिस आ कर उसने देखा कि बछड़ा सकुशल है और खेत 
में चर रहा है। बाघ के पूछने पर उसने बताया कि बह तो केवल परीक्षा लें रहा था । 
बाघ वापिस चला गया। एक दिन फिर उसे घण्टी की आवाज़ सुनाई दी परन्तु उसने 
विशेष ध्यान नहीं दिया । 


शिकार करने के पश्चात्‌ जब वह वापिस लौटा तो उसने देखा कि कुछ शिकारी 
बछड़े को मार कर मांस को बांट रहे थे | बाघ को बहुत-क्रोध श्राया और उसते शिका- 
रियों से शिकार को एक स्थान पर इकट्ठा करने के लिए कहा । इस के पश्चात्‌ उसने 
लकड़ियां इकट्ठी करवाई झ्ौर उन में आग लगा कर जल कर मर गया। प्रस्तुत कथा 
पंचतम्त्र की बछड़े व शेर की मित्रता सम्बन्धी कथा का रूप है और उसमें गडरिये की 
कथा के श्रंझ् भी मिले हुए हैं जिन के अनुसार “बाघ झ्ाया', “बाघ भ्राया' कह कर 
गडरिया लोगों को झूठे ही इकट्ठा कर लेता था । कव्बा भ्रौर कब्बे का बच्चा भी इस 
क्षेत्र की प्रसिद्ध कहानी है। 'कण्ढे तथा न्‍्योल के टोडा' भी इसी बर्ग की कथा है। 
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चकोर तथा लोमड़ी की कथा में चकोर लोमड़ी को धोखा देकर उड़ जाता है। जूं तथा 
पिस्सू की कथा में ये दोनों एक दूसरे के मित्र थे पर बाद में दात्रु हो गए । 


दूसरें उपभाग के श्रन्तगंत पशुओं तथा मनुष्यों से सम्बन्धित कथाएं भाती हैं । 
इन में भी भनुष्यों के छात्रु तथा मित्रों की कथाएं आती हैं । इन कथाझों के अनुसार 
प्रतेंक बार जादुई पशु मनुष्यों की मदद के लिए आ्राते हैं। चिनचिन गो घोड़े की कथा में 
एक जादुई घोड़ा लड़की की मदद करता है और अपनी मृत्यु के सस्वन्ध में उसे पहले 
ही बता देता है । वह कहता है कि यदि हंसते हुए उस की खाल को उतारा जाएगा तो 
बह उतर जाएगी प्लन्यथा नहीं उतर सकती! । 


“विद्वासपात्न मेमना' की कथा में एक मेमना झपने सालिक को यह - विश्वास 
दे कर जाता है कि वह मोटा होने पर वापिस घर आ जाएगा और कटने के लिये स्वयं 
प्रस्तुत हो जाएगा । कण्ढे को जाते समय उसे अनेक जानवर ठहरने के लिये कहते हैं पर 
अ्रपने बचन के भ्रनुसार वह वहां से मोटा हो कर घर वापिस लौटता है जहां उसे उसके 
मालिक तथा मालकिन काट देते हैं। इसी प्रकार की एक कथा "एक लड़की तथा खड्डू 
(मेमना) भाई भी है | इसमें मेमना लड़की का सहोदर है | उसकी सौतेली मां मेमत्ते को 
जंगल में चराने के लिए भूखे ही भेज देती है। मेमना अपने सींग के हिलाने से उसे 
बढ़िया पकवान देता है जिससे लडकी मोटी होती जाती है । सौतेली मां को इस से 
ग्राएचर्य होता है, वह प्रपनी लड़की को कारण जानने के लिए भेजती हैं। दूसरे दिन 
से सौतेली मां मेमना चराने के लिए अपनी लड़की को जंगल में भेजती है परन्तु मेमना 
रोटी देने के स्थान पर उसे मारता है । उस मेमने को अपने काटे जाने का पहले ही 
पता चल जांता है। वह बहिन को कहता है कि उसके माँस को वह भूमि में दबा दे । 
बहिन. ने ऐसा ही किया और उस स्थान पर मेमने के दारीर से महल, सड़ेकें तथा 
बांगीचा झ्रादि वस्तुएं बन गईं । चिनचिन गो तथा मेमना भाई की कथा की श्रेणी की 
एक कथा “बल तथा गूंगा भाई' की भी है । इस में गूगे का रक्षक उस का भाई बंल है। 
बेल के मांस से भी भ्रनेक वस्तुएं बन जाती हैं । “मेंढक की कथा' में मेंढक नाथक का 
सहायक है उसके हंसने से घरों में ग्राग लग जाती है प्लौर रोने से पानी की नदियां बह 
निकलती हैं । 


इन-कथाझ्रों में पशु-पक्षियों का एक संसार है जो मनुष्यों के रक्षक अथवा शत्रु 
के रूप में हमारे दैनिक जीवन के साथ सम्बन्धित है | सात बहिनों की कथा में जब 
राक्षस पाँच बहिनों को धोखे से खा लेता हैं तो एक चूहा दो बहिनों को भ्रपनी बोली 
में बताता है कि उन्हें भाग जाना चाहिये। यही नहीं, राक्षस को दूर रखने के लिए 
वह भझनेक वस्तुएं, यथा, काई के बीज, तुम्बा तथा कंकड़ भी देता है जिन से राक्षस के 
रास्ते में कठिनाइयां उत्पन्न हो जाती हैं। बाद में दोनों बहिनों को एक गाय अपने थन्न 
तथा नथूने में छुपा लेती है। केवल पशु ही मनुष्यों की मदद करते हों, ऐसी बात नहीं 
है, भ्रनेक कथा्ों में मनुष्य भी जादू के प्रभाव से पशु बन जाते हैं। हिरन राज- 
कुमारों की कथा में चार राजकुमार एक राक्षसी के श्राप से हिरन बन जाते हैं परन्तु 
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उनकी बहिन राक्षसी के द्वारा उन्हें फिर मनुष्य बना देती है| तुल्त तुन दासी की कथा 
में नायिका चूहे से बिवाह करती हैं। 'तीन जामाताओं की कथा' में एक ब्यक्ति 
भ्रपनी तीन पुक्नियों के विवाह. क्रमशः भालू, गिद्ध तथा शेर से करता है । तीनों 
जामातो मनुष्य भाषा में बात करते हैं । शालिक राजा की कथा में गीदड़ -रेजा का 
बिवाह कराता है । कुटट्न की लड़की की कथा .ें लोसड़ी कुटद्न की लड़की का मांस 
ले कर उसके घर जाती है। बन्दरों की कथा में बन्दर मनुष्य के सहायक के रूप मे 
आते हैं । वास्तव में कषत्रु-पशुओं की कथाओं की संख्या बहुत कम है। पशु-पक्षी मनुष्यों 
के सहायक के रूप में ही भ्रधिक आाते हैं| कुत्ते जैसे श्रादमी की कथा (कुईचगी मीच 
कौथा) इस सन्दर्भ में उद्धुत की जा सकती है। इस कथा के प्रनुसार एक व्यक्ति कुत्ते 
का रूप धारण कर लेता है-प्रौर पानी की क्‌हल में बंठ जाता है। लड़कियों द्वारा 
उठाने पर वह विवाह-प्रस्तोव रखता है । बड़ी बहिन उस का विवाह -प्रस्ताव स्वीकार 
नहीं करती परन्तु छोटी मान जाती है। वह भ्रंपनी बधु को लेकर तालोब में नीचे उतर 
कर झपने घर चला जाता है जहां वह सुन्दर राजकुमार बन जाता है | कुछ दिनों बाद 
जब वह लड़की भ्रपने माता-पिता से मिलने की इच्छा प्रकट करती है तो वे फिर भूमि 
पर झा जाते हैं। बड़ी बहिन छोटी बहिन के गहनों को देख कर उस से ईर्ष्या -करता 
आरम्भ कर देती है श्रोर उसे पानी में गिरा देती हैं तथा स्वयं उसके कपडे पहन लेती 
है। वास्तविक पत्नी पक्षी बन जाती है और अपने पति को सारी बात बता 
देती है जिस से भेद खुल जाता है । रोछ की कथा में रोछ डॉक्टर का मित्र हो जाता 
है भौर अपनी पत्नी की चिकित्सा के उपलक्ष्य में उसे भेंट झ्रादि देता है। 

सारांश यह है कि यहां सारे प्राणियों का एक संसार है जिस में सुख दुःख को 


बांट कर निबाहा जाता है । यदि पशु झ्रथवा पक्षी मनुष्य के क्षात्रु के रूप में भी आएं 
तो भी उन्हें भ्रन्त में मित्र बता दिया जाता है । 


चौथे वर्ग की कथाएं राक्षसों से सम्बन्धित हैं। इन कथाओं को निम्न उपबर्गो 
में बांदा जा सकता है :-- 


. राक्षस के स्वरूप सम्बन्धी कयाएं । 
2. राक्षस के रूप-परिवतंन सम्बन्धी कथाएं 3 
3. राक्षस की विजय से सम्बन्धित कथाएँ । 
4. राक्षस की पराजय से सम्बन्धित कथाएं । 
5 


तथा राक्षस की सूक बूक तथा मूर्खता से सम्बन्धित कथाएँ । 


राक्षसों के स्वरूप सम्बन्धी कथाओं में उन के भ्राकार, बातचीत तथा रहन सहन 
पर प्रकाश पड़ता है । बहादुर लड़का तथा राक्षस की कथा में एक बूढ़ा जंगल में 
शिकार करने के लिए गया | उसे कोई पशु-पक्षी नहीं मिला और बहीं रात हो गई । 
एक गुफा में उसे प्रकाश दिखाई दिया । वहां जाने पर पता चला कि यह राक्षस का घर 
था। राक्षस एक व्यक्ति के रूप में चूल्हे के पास बेठा था उसने बूढ़े की झ्रावमगत की 
और रात को उसे खा गया | बूढ़े की पत्नी ने दूसरे दिन भ्रपने लड़के को उसे ढूंढने 
के लिए भेजा । बह उसी गुफा में अपने पिता की बन्दूक पा कर समभ गया कि राक्षस 
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उसके पिता को खा गया है । उसने राक्षस को. मल्लयुद्ध के लिए ललकारा । मल्लयुद्ध 
करके उसने राक्षस को संक्षिप्त बनाया और ऐक बँग में बन्द करके रख लिया । घर 
जाने पर उसने बैग को एक कील से लटका दिया और अपनी माता को उसे न देखने के 
लिए कहा । माता ने उसे खोला तो मोहित हो गई । राक्षस के कहने पर उसने भ्रपने 
लड़के को शेरती, री और बांधिन का दूध लाने के लिए भेजा | श्रन्त में लड़के ने एक 
बड़ा राक्षस ला कर उस छोटे राक्षस तथा माता को उसके द्वारा मरवा दियाँ। 


“बूढ़ा तथा बूढ़ी की कथा' में एक राक्षस सब जंगली जानवरों को तीन दिन तक 
अपने मुंह में छुपा कर उन की रक्षा करता है । 'राक्षसी रानी की कथा' में राक्षसी अति 
सुन्दर स्त्री के रूप में ग्राती है और-रोजकुमार के साथ विंवाह कर लेती है। “भाई 
बहिन की कथा' में राक्षस के ओने पर घर के सारे वर्तन नाचना आरम्भ कर देते हैं 
परस्तु जिस बर्तन के नीचे नायक छुपा है, वह नहीं साचता । राक्षस प्रपनी पत्नी को 
बंताता है कि उस का प्रांण-पक्षी एक प्रृक्ष पर एक द्वीप में रहता है | राजा तथा राक्षस 
की कथा में राक्षस एक पण्डित के रूप में झ्राता है और नि:सन्‍्तान राजा को एक फल 
दे जाता है जिस से उसके यहां चार बच्चे उत्पन्न होते हैं । राजा फल लेते समय राक्षस 
को बचन देहां है कि वह एक लड़का उसे दे देगा परन्तु बोद में झूठ कह कर छूटना 
चाहता है। इस प्रकार हम देखते हैं कि छित्नर लोक कथाझ्रों में राक्षस का स्वरूप बहुत 
स्पष्ट है और वह भयानक रूप में प्रस्तुत होता है । राक्षसों के निवास स्थान साधारण- 
तया गुफायें दिखाई गई हैं । 


राक्षस तथा राक्षसियां प्राय: रूप परिवतंन करके ही मनुष्यों के सम्मुख आाते हैं । 
इन कथाओ्रों के अनुसार राक्षस शीघ्रता से झपना रूप बदल-सकते हैं तवा वातावरण 
के भ्रनुसार वे भयानक अथवा सुन्दर बन जाते हैं | सांप राक्षस की कथा में वह सांप के 
रूप में होता है और पानी पीने के समय फिर राक्षस बन जाता है | कुट्ठन स्त्री की 
कथों में नाथिका एक हिरण को नाले के पास देखती है झ्लौर अपने पति को उसे मारने 
के लिए भेजती है | वहे हिरण राक्षस होता हैं और उस बूढ़े को खो जाता है, बाद में 
उसका लड़का उससे बदला लेता है। एक अन्य लोक-कथा में राक्षस याक के रूप में 
आता है और सब लोगों को धोखा देता है। अधिकांश कथाओं में राक्षसियों का सुन्दर 
होना बताया गया है । सोद तथा सौदनिग' की कथा में सौदनिग राक्षस केघर से 
प्राग मंगवाती है । वह आग के लिए यह द्षतं रखता है कि उसे प्रतिदिन रोटी दी 
जाया करेगी । कुछ दिन सोदनिग अ्रपने बचन कों अपनी-रोटी राक्षस को देकर पूरा 
करती है । जिस दिन सीदनिग उसे रोटी ने दे बहु कव्वा बन कर उसे चोंच मारता 
था। बाद में भेद खुल जाता है और सोद (साधु) राक्षस को मार डालता है। 


इन लोक-कथाश्रों में राक्षस के साथ युद्ध होना साधारण घटता मानी गई है । युद्ध 
के पष्चात्‌ राक्षस की हार हो जाती है भौर वह वश्च में. कर लिया जाता है भ्रथंवा उसे 
जान से मार डाला जाता है। कुछ कथाएं ऐसी भी हैं जहां राक्षस को बुराई के लिए 
दण्ड नहीं मिलता और वह भाग निकलता हैं। “पांच बहिने और राक्षेस' की कथा में 
राक्षस बारी बारी से चार बहिनों को खा जाता है | छोटी बहिन उसके चंगुल से भाग 
जाती है। वह उसका पीछा करता है परन्तु वह उस के मार्ग में भ्रवरोध उत्पन्न करती 
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जाती है। भ्रन्त में वह भ्पने घर लौट जाता है। हिरन राजकुमारों की कथा में भी 
राक्षसी का रानी बनना बताया गया है | सात राजाप्रों की कथा' में राजाझ्रों की राक्षस 
से भेंट होती है भौर यहां वह कैदी बना लिया जाता है। राक्षस पर विजयों से सम्बन्धित 
कथाझ्रों की यह विशेषता है-कि युद्ध में मनुष्य से राक्षस विजय प्राप्त करते हुए नहीं 
बताया गया है बल्कि नायक अथवा नायिका का यान राक्षस के क्रिया-कलापों की 
ओर से हटा दिया गया है भ्रथवा झवरोध उपस्थित होने के कारण राक्षस को निराशा- 
युक्त स्थिति में भ्रंकित किया गया है | 


ऐसी कथाओं की संख्या बहुत अधिक है जिन में राक्षस पर नायक भ्रथवा नायिका 
की विजय दिखाई गई है । “राजा के लड़के तथा उसके मित्रों की कथा' में राक्षस के 
प्राण एक वृक्ष पर पिंजरे में हैं। नायक कठिनाइयों के पश्चात्‌ पिजरे तक पहुंचने में 
सफल हो जाते हैं भौर राक्षस को मार डालते हैं । "एक के पीछे दूसरा कथा में तीन 
भाइयों में से दो को राक्षस खा जाता है परन्तु तीसरा उसे भार डालता है। “राक्षस 
और ग्वाला' कथा में ग्वाला रात को बकरियों में छुप जाता है | राक्षस को नायक नहीं 
मिलता । भ्रन्त में राक्षस की मृत्यु हो जाती है। “राजा के तीन लड़कों की कथा' में 
नायक कठिनाइयों का सामना करने तथा प्रजा को सुख पहुंचाने के उद्देश्य से घर से 
निकलते हैं। वे दूसरे राजा के देश में एक स्थान पर रात को द्ाव का पहंरा देते हैं । 
रात के समय वहां एक राक्षसी भ्राती है उसे नोयक मौत के घाट उतार देते हैं तथा 
प्रजा को राहत पहुंचाते हैं । 


लटी सरजड्‌ भौर हिना ड॒ण्डब की कथा में भी राक्षसी रानी की हार दिखाई गई 
है। सारांश यह है कि लोक-सोनस बुराई को पनपने नहीं देना चाहता |. क्योंकि 
राक्षसों के कृत्त्य बुरे होते हैं अत: लोक-कथाझों में उन के विजय-वर्णन बहुत कम 
मिलते हैं | 


राक्षस की सूक बूक तथा मूखंता से सम्बन्धित प्ननेकों कहानियां इस क्षेत्र में 
प्रचलित हैं । यद्यपि राक्षस छ्वारीर से मोटे होते हैं परन्तु उनमें बुद्धि का अभाव रहता 
है । बूढ़ा तथा बूढ़ी (रुज्ा रह याडूजे) की कथा में शलजम का पौधा उखाड़ कर वे 
दोनों राक्षस के घर में पहुंच जांते हैं । राक्षस रात को अपने घर में भ्राता है परन्तु उसे 
बूढ़े तथा बढ़िया का पता नहीं चलता । वह रात को सो जाता है | उसके सो जाने के 
पश्चात्‌ बूढ़ा रोटियां बनाता है भौर कुछ रोटी तथा सब्जी राक्षस के मुंह में भी मल 
देता है । प्रातः जब राक्षस उठता है तो भ्पने मुंह को बुरा भला कहता है और समझता 
है कि उसने उसकी भ्राज्ञा के बिना रात को खाना खाया है। बह प्पने मुंह को इतने 
जोर से पीटता है कि भ्रन्त में उसकी मृत्यु हो जाती है। “बान्धो रस्सी, मारो लाठी' 
कथा में राजा का सब से छोंटो लड़का झ्पने घर से निकाल दिया जाता है। बह एक 
पत्थर पर सात रोटियां बनाता है और कहता है-सातों को ख्ला लूं। पत्थर के नीचे एक 
राक्षसी रहती है जिस के सात बच्चे थे । राक्षसी समभती है कि उसके बच्चों को खाने 
के लिए कहता होगा। वह बाहर निकल कर राजकुमार को एक पतीला देती है जो 
स्वयं भोजन बनाता था । बाद में इस राक्षसी को डरा घमका कर राजकुमार भ्मीर हो 
जाता है और राक्षस के द्वारा दी गई जादुई वस्तुझों से भ्पना निर्वाह करता है अनेक 
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कथाओं में राक्षस को धोखे में डाल कर ढांक से नीचे गिरा दिया गया बताया गया है। 
'बीर बालक तथा राक्षस” कथा में नायक राक्षस को भ्राग के पास ले जाता है तथा 
घोखे से धक्का दे कर मार देता है | 


राजा के लड़के तथा उसके मित्रों की कथा में राक्षस की पत्नी उससे पूछती है 
कि उसकी शभ्रात्मा कहां रहती है। वह भोलेपन से सारा भेद उसे बता देता है भौर 
मारा जाता है। इस प्रकार की कथाओं में राक्षसों को उन की अधिकृत पत्नियां धोखा 
देती रहती हैं । यह धोखा अधिकांशतः राक्षसों की पत्नियां आदि देती हैं। 'गूंगा तथा 
राक्षस' कथा में गूंगा दही फैंक कर यह बताता है कि यह उस का थूक था। राक्षस इस 
डर से ही भाग जाता है कि उसके छात्रु में न जाने कितनी शक्ति है । राक्षसों की ये डर 
जाने की आदतें लोक-कथाझों को रोचक बनाती हैं । राक्षेस-पत्नियां नायकों को छ्पा 
लेती हैं भ्ौर मूरूठी बातें बता कर उनकी रक्षा करती हैं। इस वर्ग की कथाझों की यह 
विधेषता है कि प्रधिकांश कथा्रों में राक्षस के आने पर घर के बतंन नाचना आरम्भ 
कर देते हैं, केवल वही बतंन नृत्य करता हुआ नहीं बताया जाता जिस के नीचे कोई 
व्यक्ति छुपा कर रखा गया हो । राक्षसों के प्राण तो अन्य स्थानों पर ही रहते बताए 
जाते हैं परन्तु फिर भी उन में डर कर रहने की झ्रादत होती है। कुछ कथाओ्रों में यथा, 
'शालिक- राजा तथा गीदड़' तथा 'राक्षस और लड़के की कथा' में राक्षसों को' बहुत 
डरपोक तथा मूर्ख बताया गया है । लोक-कथाओं में यह प्रचलित बात है कि राक्षसों को 
समभाने बुझाने का यत्न किया जाता है परन्तु बे परीक्षा में डाले बिना लोगों के उप- 
देशों को नहीं मातते। हिन्दी-क्षेत्रों में भी लोक-कथाओं की यह प्रवृत्ति इस लोक- 
साहित्यिक परम्परा के भ्रनुकू ल है । 

किन्नर-क्षेत्रीय लोक कथाओं का अन्तिम वर्ग नैतिक कथाओं का है । इस वर्ग को 
दो उप भागों में बांटा जा सकता है--- 

]--उपदेश सम्बन्धी । 

2--निर्णयात्मक । 
प्रथम उप-बर्ग की कथाओ्रों के मुख्य प्रकार ये हैं :-- 

() -मूखंता का दण्ड । 

(2) बुराई का फल | 

(3) चतुराई का इनाम । 

(4) अन्य लोगों द्वारा मार्गदर्शन । 

“हरामी की केथा' में एक हरामी व्यक्ति के साथ भ्रन्य भी मिल जाते हैं तथा 
मुफ्त की रोटी खाना आरम्भ करते हैं। परन्तु जब उनकी परीक्षा होनी आरम्भ होतो 
है तो वे सब प्रपने भ्पने घरों को दौड़ते हैं । “कंथ के वृक्ष का झ्रादमी' कथा में एक 
कुट्टन स्त्री फलों के वक्ष से एक लड़के को फुसला कर ले जाती है परन्तु वह खलटे से 
रास्ते से ही भाग जाता था जिस से कुटन को बहुत धोखा खाना पड़ता था । झन्त में वह 
उस लड़के को घर पहुंचा देती है परन्तु वह घोखे से उसकी लड़की को उबलती हुई 
तेल की कड़ाही में डाल देता है। विदवासपात्र मेमने को इस लिए काट दिया गया 
कि वह मूखंतावश कण्ढे से अ्रपने मालिकों के पास भ्रा गया था। “नकल करने बाला 
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बूढ़ा तथा बुढ़िया' कथा में एक बूढ़ा भ्रपती तीन लड़कियों के विवाह क्रमशः शेर, 
भालू तथा गिद्ध से करता है। तीनों जामाता भ्रपने सास-ससुर को खाने पीने की 
वस्तुएं देते हैं प्रौर उनके चले जाने पर बूढ़ा उनकी नकल करता है । गिद्ध उन्हें अपने 
पंखों पर भ्राकाश की सैर कराता है परन्तु उसके चले जाने पर बूढ़ा भ्रपनी पीठ पर 
सूप बन्धवाता है भ्ौर भ्रपने ज्ामाता की भांति बुढ़िया को भी पंखों पर बिठाता है 
दीनों ढांक से गिर जाते हैं और मर जाते हैं। 'शेर तथा बछड़े की मित्रता' सम्बन्धी 
कथा में बछड़े की मूर्खता के कारण उसकी जान चली जाती है । 


बुराई का फल सरदंव बुरा होता है। चार भाई अपने छोटे भाई को हानि पहुंचाना 
चाहते हैं। परन्तु वह अपनी चतुराई से उन्हें नदी से सोना लाने के लिए भेज॑ता है, 
जिसके कारण बे नदी में छलांग लगा कर मर जाते हैं। कासूराजस भ्रपने भानजा को 
सरवाना चाहता था परन्तु नारायण ने उसे बुराई का दण्ड दिया | लड़की भौर खडड्‌ 
तथा कुट्टन की कथाओं में भी बुराइयों का परिणाम बुरा ही निकला है भ्रौर भनिष्ट 
बहने वालों को परिणाम भुगतना पड़ा है। 


चतुराई के कारण संसार के सारे कार्य सफल हो जाते हैं। चकोर तथा लोमड़ी 
की कथा में चकोर लोमडी को मोटा होने की सूचना देना चाहता था झौर लोमड़ी भी 
इस बात को स्वीकार करती थी कि खाना ख़ा कर चकोर मोटा होता चला जा रहा 
है, ऐसा करने में उसका उद्देष्य उसे खाने का था परन्तु वह पहले ही भाग गया । 
चतुराई वाली कथाओं में लोमड़ियों की.सब कथाएं प्रा जाती हैं क्योंकि लोमड़ी को 
किन्नर-कथाओं में बहुत समभदार जानवर बताया गया है। राक्षसों को मूर्ख बनाना 
भी चतुराई का काय है प्रत: सभी नायकों को, जिन्होंने सहनशीलता एवं सूक बूझ 
से काम लिया है, उसका लाभ प्राप्त हुआ है । 

उपदेश सम्बन्धी कथाग्रों का एक उपभाग अभ्रन्य व्यक्तियों (प्राणियों) द्वारा मार्ग 
दर्शन भी है । राक्षसों से सम्बन्धित कथाग्रों में इस विद्या का प्रयोग अपेक्षाकृत्त भ्रधिक 
हुभा है। राक्षस को मारने के तरीकों के सम्बन्ध में प्रन्य व्यक्तियों द्वारा दिए गए 
सुझाव कथाओं के रोचक अभिप्राय हैं पाण्डवों की कथा में भी एक चिड़िया कुन्ती को 
सुभाव देती है कि वह कच्चे घड़े में नाले की घास लगा कर पानी भरे । लाती सेरजडः 
तथां हिना तोन्दुक की कथा में भी एक चिड़िया ने लाती सेरजड्‌ को पानी लोने के बतंन 
के छेद में भ्रपने बाल लगाने का सुझाव दिया था | चिनचिन गो घोड़ा तथा जादुई मेमने 
ने भी भ्रपने क्ृपापात्रों को सुझाव दिया था कि वे उन के मांस को खाएं नहीं बल्कि 
जमीन में गाड़ दें । बाद में वहां वृक्षादि उग गए थे । 

निर्णयात्मक कथाओं के निम्न उपभेद हो सकते हैं :-- 

]. कारण निरूपक । 

2. विविध | 

कारण-निरूपक कथाझों में किसी बात का कारण बताया जाता है। “कुईचगी 
सरीज़' कथा में एक बहिन दूसरी को ईर्ष्यावश नाले में धकेल देती है झौर स्वयं उसके कपड़े 
पहन कर उसका स्थान ले लेती है। बाद में वास्तविक पत्नी भ्रपनी बहिन का भेद 
एक बिड़िया बत कर खोल देती है तथा भ्रपते पति को बताती है कि वह उत्लें सात 
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दिन तक कच्चे घड़े में बन्द रखे जिससे वह फिर स्त्री बन जाएगी। पति ऐसा ही करता 
है परन्तु छः दिन बोद ही उसे घड़े से निकाल देता है जिसके कारण हमारी कनिष्ठा 
उंगली छोटी है। इस कहानी में एक उंगली के छोटा होने का कारण बताया गया है 
परत: यह कारण निरूपक कहानी है । 


लोमड़ी तथा कबूतर की कथा में लोमड़ी को घोखा दे कर कबूतर. उड़ गया। 
बाद में वह उसके घोंसले में गई भ्रौर क्रोध के मारे उस की बीठ को खाने लगी । उसे 
उसकी बीठ भी स्वादिष्ट प्रतीत हुई भ्रत: तभी से वह कबृतरों को ढुंढती फिरती है। 
इस कथा में लोमड़ी के द्वारा कबूतरों को ढूंढने का कारण प्रस्तुत किया गया है । 


इस वर्ग के दूसरे उपभाग में हास्य-कथाओं को भी रखा जा सकता है। कुट्टन 
को दुदंशा, दो चोर, पांच चोर, गूंगा भाई, लाटाच रह साराचू कोथा झांदि ऐसी 
कथाएं हैं जिनमें हास्य की पुट भ्रधिक है | यथा, दो चोरों की कथा में बताया गया है 
कि एक स्थान पर विवाह के भ्रवसर पर दो चोर किसी व्यक्ति के घर में घुस गए। 
दोनों ने निर्णय किया कि बारी बारी वे दुसरो (चिमनी) से निचले कमरे में उतरेंगे 
भौर मिठाई खा चुकने के पष्चात्‌ दूसरे को संकेत करेंगे जिससे वह ऊपर से रस्से को 
खींच ले । एके ने दूसरे को नीचे भेंजे दिया श्रौर संकेत की. प्रतीक्षा करने लगा । बाद 
में पहला बाहर भरा गया। जब दूसरा व्यक्ति कमरे में मिठाई खा चुका तो उसने रस्से 
को. हिलाया परन्तु ऊपर वाले को शरारत सूकी । उसने शोर मचाना भारम्म कर 
दिया और स्वयं भाग गया। घर के लोग उठ गए और कमरे के भ्रन्दर जाने का यत्न 
करने लगे परन्तु किसी की हिम्मत नहीं होती थी । उधर चोर का डर के मारे बुरा 
हाल था। अन्त में एक लामा ने अन्दर जाना स्वीकार किया | ज्यों ही उसने दरवाज़ां 
खोल।, चोर ने भअ्रन्दर रखी हुई झाटे की बोरी उस पर मार दी, जिसमे वह भूरां हो 
कर बाहर भागा। लोगों ने लामो को ही चोर सम्रक कर खूब पीटा और भअ्रसली चोर 
भाग गया। यह कथा भारत के भन्य भागों में भी प्रचलित हैं । ब्रज में इसका पर्याप्त 
प्रचलन है तथा अन्य पहाड़ी भागों में भी इसकी यात्रा प्राचीन काल से ले कर हुई है । 

“बुद्धि, ओकलू मोलड' में एक चपड़ासी एक ही वस्तु को भली प्रकार जातकारी 
प्राप्त करने के उद्देश्य से छः बार देखने के लिए जाता है परन्तु वज्जीर उसे एक ही बार 
देख कर सारी बात को समझ लेता है। 

किन्नर लोक-कथामों के ऊपरोक्‍त विवेचन के ग्राधार पर हम कह सकते हैं कि 
ऐसी बहुत कम कथाएं हैं जो केबल इसी क्षेत्र में प्रचलित हैं तथा दुसरे भागों से प्राप्त 
नहीं होतीं । इसका कारण यही है कि अति प्राचीन काल से लोक-कथाओं ने पूव॑ से 
पश्चिम तक बहुत लम्बी यात्राएं की हैं । 

इस क्षेत्र में प्रचलित कथाप्रों के भ्रनेक रूपान्तर मिलते हैं, इस सभी कथाग्रों को 
इकट्ठा करने के लिए धैर्य व लग्न की भ्रावश्यकता है । 
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किन्नर लोक कथाओं में अ्रभिप्राय--- 


स्टिथ थाम्पसन द्वारा रचित “भ्रभिप्राय भ्रनुक्रमणिका' के धभनुसा र-- 


इ७ 99 <क, की हैक कढ। 8० 


क्रम संख्या मुख्य ग्भिप्राय_ अभ्रभिप्राय संख्या 
2. 3 

राक्षसी भ्रधिकृत को खाने 
के लिए दांत तेज्ञ करती है। 0 83.] 
मृत राक्षस के शरीर से 
जानवर | 2 ]724. 
राक्षसों के देश की यात्रा । . ? ]22. 
राजकुमारो की राक्षस से रक्षा | *: ].,4 
राक्षस के सुन्दर महल 6 ]. 
राक्षस पशु के रूप में । # 53..8 
राक्षसी पालतु पशु के रूप में । 09 2.व.] 
राक्षसी बकरे के रूप में। 6 2]..5 
रूप परिवर्तन : पक्षी से 
मनुष्य । 9 350. 


॥4, 


!3, 


4. 


45. 
6, 


मनुष्य का स्नाता स्त्री से प्रेम 


में पड़ना । त]6, 
भौतिक भर दैविक जीवों के 

परस्पर विवाह । 4 ॥7 
गले की जंजीर बदलने से रूप 

परिवतंन । 9 536. 
सुन्दरी जिसकी भ्ावाज़ से 

मनुष्य पत्थर हो जाते हैं। 0 584.। 
जादुई सुई सिर पर लगाने से 

रूप परिवर्तन । 9 583. 
प्रप्सरा का रूप परिवतंत | 2? 234,0.व 
राक्षस से जादुई वस्तुझों का 

प्राप्त होना । ए 82.3 
हार को उतारने पर जीकित 

होना (रात के समय) 8 ]55.3 


कथाझों की क्रम संख्या 
जिन में यह प्रभिप्राय है 


4 
35,76,36,50 
52,53 
32,63 
56,80 
3],56,63,62,58 
63,86,98,94,04 


02,35,68 
3,23 


00.02 
34, 
49 

॥ 

07 


37 
66,76,79 


70,78,83 


24 


परिश्षिष्ट 
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48. 


9. 
20. 
2]. 
23. 


23. 
24, 


235. 


26. 
का, 
28, 
29. 
30, 


3]., 
32. 
33. 
34, 
335. 
36. 
37, 
38. 


39. 
40, 
4]. 
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मृत पत्नी का सौत (सहपत्नी) 
के द्वारा बच्चों को तंग करने 
पर बुरा भला कहने के लिए 


जीबित होना । £& 22.2 
मृत माता की द्वेषपूर्ण बापसी। £ 222 
गीदड़ की भाषा । 8 2]5.3 
राक्षस गीदड़ के रूप में 8 ]6.2.] 
राक्षसी रानी राजा को दूसरी 

रानियां निकाल देने को कहती 

है । $ 43.। 
मृत माता का उपदेश | £ 323.4 
राजकुमार राक्षस को उसे न 

खाने के लिए कहता है | ६ 567.] 
सात राजकुमार सात राज- 

कुमारियों की तलाश में | 7 69.].2 
सात बहिनें। ? 252.3 
तीन बहिनें । ? 252.8 
एक बहिन, दो भाई । ? 253.0.2 
सौतेली मां । ? 282. 
एक दिन में बहुत भ्रधिक 

ज़मीन में हल जोतना । प्त ]03.2 
जादुई घोड़े पर उड़ान | 8 |84.,6 
बोलने वाली बकरी | 8 24.,.2 
बात करने वाला घोड़ा। 9 2].].3 
बात करने वाली लोमड़ी । 8 2],2.5 
बात करने वाला बन्दर|। 9 2.2.0 
बात करने वाली चिड़िया। 3 2,3.7 
बात करने वाला कब्वा । 3 2].3.9 
पक्षियों की बातचीत से भेद 

का पता चलना | ४ 45।. 


राक्षस्र सहायक के रूप में। ४ ४।2. 
बुढ़िया सहायक के रूप में । ४ 825.3 


राजकुमार राजकुमारी को 
सन्दूक से बाहर आते हुए 


देखता है । ४7॥2.. 


70 से 90 
70 से 90 
,2,3,4,5,7,8,2 


2] 
2 
83 


4,56,4,6,7,49,39 2 


56,9,98,09,] [ 
।70 से 90 


78,05,29 


58,29,6। 
58,20 

79 
34,9,8 
70 से 90 


28,35 
20,5] 
35,5,3,23 
84 

,2,3,4,5 
09,8 
00,02 
27 


84,55,50 


29,78,83 
56,8,32,66 


60,92,0 


2] 


2] 


2। 
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42, साधु सहायक के रूप में। 7४ 848, 98,2] 2 
43, भविष्य वक्ता घोड़ा । 8 ]49.] 69,84 2 
44. -लोमड़ी सन्देश वाहक । 8 29].3.। - ,2,3,7,8,9 6 
45. सहायक बाघ | 8 435.3 56,25,86 3 
46. सहायक रीछ | 8 435.4 2 
47, सहायक गीदड़ । 8 435,2 ,2,3,4, 8, 2,4 ]। 
6,7,49,39 

48. ऊूंठी जूएं निकालने के बहाने 

घोखा | # 874 29 | 
49, राक्षसों का विवाह) &£ 495.] 32,8,98 3 
50. दारीर के झ्वयवों से जीवित 

होना । 8 35. 84,3,34 3 
5]. बादशाह की बघु के लिए 

तलाश | मे 38.3.4. 4,9 2 
52, रस्सा काटा गया श्र 

अधिकृत को गिराया गया। ५ 963 227 | 
53, मत माता से उपदेश । 8 323.4 ]70 से 90 22 
54. बाह्य झात्मा को जलाने से 

रोक्षस का बध | ७ 5]2.5 32,8,98,32 4 


55: नेता को छुपाया गया और 
राक्षस को धोखा (उसकी पत्नी 
द्वारा) जब वह कहता है कि 


मनुष्य की गंघ झा रही है। 0 532, 56,66,57, 78 4 
56. भप्रधिकृत स्त्री राक्षस के 

घर में नेता की मदद करतो 

हैँ । ७ 535. 56,66,57,2 ह 
57. धोखा देने वाले बड़े भाई। # 22||.0.] 57,]2 4 
58. शक्तिशाली व्यक्ति झेरनी 

का दूध लाने भेजा गया । है 65.2.] 60,35,32 3 
59. जींवन-प्रतीक दूध का लाल 

होना । 8 76.6 20० 72 ] 
60. बच्चे राक्षस के धर में 

घूमते हैं । ७ 40] 98 
6. ईर्ष्यालू सह-पत्नी सौत के 

बच्चों को मरबाना चाहती 


है। $ 322.3.] 72,70 से 490 तक 22 


62. 


63. 
64. 


65. 


66. 


67. 


68. 


69. 


70. 
74. 


72. 
73. 
74. 
/)० है 
76. 
77, 
78. 
79. 


80. 
हो, 
82. 
83. 
84. 


सबसे छोटा भाई ही बहित 


की सहायता करता है । 
भूली बहिन की तलाक्ष । 


शेरती (छोर) के दूध की 


तलाश ॥ 


किसी विशेष जानवर का 


मांस ही केवल दवाई । 


चित्र के वास्तविक रूप 


की तलाश । 


भाइयों का जान-बूभकर 
चेतावनी वाले खतरों को 


दूंढना । 

राक्षसों का प्रार्थना पर 
सहायक होना । 
जानवरों का मनुष्य के 
कठिन कार्यों को- पूरा 
करना । 


विजयी सब से छोटा पुत्न | 7. 0. 
शेरनी के बच्चे शेर का दूध 


नायक को देते हैं । 
बाघ के दूध की खोज ) 
भालू के दूध की खोजे । 
गिद्ध से विवाह । 


गिद्ध द्वारा ले जाया जाना । 


प्रण्डे में झ्रात्मा । 
भालू से बिदाह । 
चूहे से विवाह । 


कुत्त के रूप के मनुष्य से 


विवाह । 
हार में झ्ात्मा | 


पक्षियों के पिजरे में भ्रात्मा। है 7.45 


पक्षी में अलग शभ्रात्मा | 


किन्नर लोक कथा साहित्य [ ]] 


85,55,37,79 
85,55,37,79,00 


60,35,32 
60,35,32,27,56, 


226,222,229 


3 


],70 से 90 


86,87,92,2! 
9,92,85,62 


60,35,32,27 
60,35,32,27 
60,35,32 

59 

59 

29,63, 8 
59 

4],40 


02 
24,88,09 
6,63,56,52 
52,3 


राक्षस (भूत) साधु के रूप में 0 303.3..8.2 8,98 


सूर्य की चोरी | 


82 


22 


ब्र क+ +> हु 


#+. है> 3 +% ७० न» 


42 [ किन्नर लोक साहित्य 


85. 
86. 


87. 
88. 


89. 


90. 
$#, 


92८ 


93. 


94. 
9355. 
96. 
97. 
98. 


99. 
१00, 


0. 
402. 
03. 


404. 
305, 
06. 


किसी मूर्य का न होता । ४ 7].4 82 

सूर्य का सन्‍्दूक में रखा 

जाना । # 72,0.3... 82 

सूर्य बहिन और चान्द भाई | # 736,.].. 82 

राक्षस को मनुष्य का लड़ाई 

में हराना । ७ 303.9.6.., 56,2] 


घोखेबाज ले जाया जाने के 
लिए सन्‍्दूक में छूपता है।. # 892.].। ]43 


देवताओं में बहुपतित्व । # ]64.3 . 25],252 


देवता का समुद्र के क्राग से 
उत्पन्न होना । # 4.] 208,209 


सच्ची बधु झूठी वध के द्वारा 
पानी में घधकेल दी गई । 8 ]9]].2.2 -00,02 


डूबे हुए व्यक्ति का पक्षी के 
रूप में पुनर्जन्म । 8 6]3.0.4 00,02 


कब्बा सन्देश वाहक के रूप में | 98 29].].2.. 84 
छोटे पत्तों का बड़ा हो जाना | 2 489. 84 


वस्तु का रूप परिवर्तत ।. 2 480. 84 
बन्दर की मित्रता । 8 2493,]4. 85 
शक्तिशाली मनुष्य का £ 626.] 85 
पहाड़ी हिलाना । 

झक्तिशाली उठाने वाला | # 624. 85 
खोखले वृक्ष में छूपा कर # 763. 85 
पकड़ना । 

सहायक चिड़िया । 8 45.4 85 
कुट्टन सोतेली मां । 6 205 587 
जूते से पहचान । प्त 36.. 87,88 
प्रसाघारण जूता # 823 88,87 
बात करने वाला रीछ । 8 2].2.3 89 
जादुई वस्तुएं । 9 82.4... 89 


07. भश्रजा की सहायता के लिए 7 224,2 9 


व्यक्तिगत कठिनाइयों में पड़ना । 


कक  हैस.. > 


08, 


09. 
0: 


[48. 


.2& 
43. 


244., 


5. 
6. 
]7: 
8. 
9. 


किन्नर लोक कथा 


शक्तिशाली मनुष्य राक्षत को -* 628.].] 
मारता है। 


साधु से जादुई वस्तुएँ प्राप्त. ० 82. 
करना । 


खाल जलाने से जादुई प्रभाव 2-932 
सदा के लिए समाप्त करना ॥ 

सात बहिनें। ? 252.3 
कभी दोबारा दादी ज्करने . थे 35 
की प्रतिज्ञा । 

राक्षसी सुन्दरी के रूप में 
मनुष्य को बहकाती है । 
पत्नी का पति को खाना । 6 ]].6.4 
बच्चा भविष्यवक्ता के रूप में । ' 30.20 
राक्षसी खून चूसती हैं। 6 262. 
भूली हुई बहित की खोज । 7 385.6 
दावत का धोखे से भरपूर 2]577 
निमन्त्रण । 


राक्षस का भवन बनाना । 06 303.9..3 


606 303..2.2 


साहित्य | 3 
क्र 
9] त 
9 
92 ) 
96 
]70 से 90 2] 
770 हे 90 27 
]70 से 90 24 
]70 से 90 2 
70 से 90 2 
70 से 90 2 
॥70 से 90 2 


कुछ नये “झभिप्राय' जिन को मोटिफ इन्डंवस के भ्रनुसार क्रम-संख्या दी गई है :--- 





क्रम संख्या 





जिन में यह प्रभिप्रोय है। 


2 3 


मृत माँ का तालाब से प्राधी स्त्री 5 323,2.] 
और आधी मछली के रूप में 

बहिष्कृत बच्चों की सहायता के 

लिए प्रकट होनां। 

कुट्टन का सहपत्नी की लड़की को. ७5 204.। 
मेमना चराने के लिए भेजना । 

कुट्टन की लड़की । 6 206.। 
राक्षसी पत्नी सहपत्नीं के लड़के 

तथा लड़की का माँस बीमारी से 

ठीक होने के लिए मांगती है। € 96.2.3 
मृत माँ राक्षसी के लिए बच्चों 

के स्थान पर मछली का कलेजा. 5 222.4 
देती है । 


4 


]70 से 90 


75 


75,35,37 


]70 से 90 


70 से 490 


मुख्य प्रभिप्राय प्रभिप्राय संख्या. कथाझों की क्रम संख्या परिश्षिष्ट 


5 


2 


2] 


2 


]4.] किन्नर लोक साहित्य 


2. 


33. 


5, 


]6. 


7. 


20. 


24: 


22. 


मृत मामा का चट्टान फाड़ कर 
प्रकट होना । 
मृत मामा गरुड़ के रूप में 
लौटता है । 
पांच बादशाह । 
लड़के के सिर, बाजू से झ्राग का 
प्रकट होना । 

लड़को के शरीर से देवता की 
सुनहरी मूर्ति प्रकट होना । 

कुट्टन लड़की को छेद -वोला बतंन 
जोहड़ से पानी लात्ते के लिए देकर 
घोखा देती है । 

मृत माता रोते हुए बच्चों को 
सुला कर वापिस जाती है । 

मुंत पत्नी श्राघा पक्षी तथा झाधी 
स्त्री के रूप में वापिस श्राती है । 
पिता बजते हुए तूम्बे को हवा में 
छोड़ कर लड़कियों को धोखा 
देकर चला जाता है। 

हड्डियों के हार पहन कर भाई 
की खोज । 

राक्षसी छाती पर तीर से मार 
दिया गया । 

राक्षसी छोस्तेन के नीचे दबा दी 
गई । 

लाल देवता का चट्टात से प्रकट 
होना । 

देवता के हज़ार हिस्से तथा हजार 
अंखे । 

हज़ार देवता खष्टा के हज़ार हाथों 
से उत्पन्न हुए । 


देवता बदले में दो कलेजे देता है । 


भाई बहिन के लिए अभ्रपना जीवन 
प्रस्तुत करता है । 


&£ 229.2 
8 229.3 


# [53 . 
0 645.0.. 


09 645.0.2. 


७ 299.2.] 


8 323.2.3 


£8 322-4.] 


$ 338.. 
मे 385.8.. 


७6.52...2. 

७ 52..2.2. 

4 2852.. 

# 23.3..4. 
9 


# ]2.3.] 


#&-85.2.4 


9 28.2.] 


70 से ।90.. 2] 
70, 7 4 
]86 व 90 
79,92 2 
70 से 90.. 2] 
70,78, 3 
88 

70 से 789 20 
]70 से 90. 2॥ 
]70 से ।90. 2। 
58,20 कह 
70 से 490:" 2। 


।85 से 90 6 


]70 से 87 


]75,76,878 5 
89,90 


53,55 2 
53,55 2 
75)376,. 4 
788,90 

]70 से 490 . 27 


23. 


24, 


25. 


26. 


27. 


28. 


29. 


30, 


34. 


32. 


33६ 


34. 


35. 


36, 


बहिन स्वयं को पहले कटाने 
के लिए अपने माँस को मीठा 
बताकर प्रस्तुत करती है । 


राक्षसी को छाती के प्रागे शीकशा 
रख कर मारता । 


राक्षसी की पीठ में तीर लगा कर 
मारा गया। 


बादद्ाह हाथी के द्वारा हार पहना 
कर छांटा गया । 

हाथी बादशाह को छांटता है श्ौर 
जिस वृक्ष पर राजा बंठा है उसे 
हार पहना देता है । 


धोखा देने वाली पत्नी सौत के बच्चों ९ 223.0.2 


के कलेजे दवाई के रूप में बताने के 
लिए डाक्टरों को रिष्बत देती है । 
बूढ़ी स्त्री लड़के को बेच देती है जो 
उस का नहीं था। 

मृत पत्नी पति को दूसरी छादी के 
लिए. बुरा भला कहने के लिए 
वापिस भ्राती है । 

राक्षसी की कब्र को समय समय 
पर हिलना । 


चतुर बहिन छेद वाले बतंन में बाल 23.8.] 


लगा कर भाई के पीने के लिए पानी 
बहने बन्द करती है । 


रानी स्वयं साधु बतती है भौर 
लड़कों को कत्ल करके माँस रानी 


की बीमारी पर देने के लिए कहती है । 


मृत मां सोते हुए बच्चों पर जाते 
समय पानी छिड़क कर जगाती है | 


स्वर्गीय मां सोते हुए बच्चों पर रेत 5 323.4.2 


फैंक कर जाते समय जगाती है। 
स्वर्गीय मां जाते समय पत्थरों की 
आवाज़ करके सोए हुए बच्चों 

को जगाती है | 


& 282.0. 


&£ 22.2,3 


७652..2.3 


9 ]4..3 


£ 323.4.] 


£ 323.4.3 


किन्नर लोक कथा साहित्य [ 5 


ए 28.2.2 370 से 790 2 

0 5]2...3 88,87 2 

6 5]2..).4. ]85,84 2 

5 का 2.| ]70 से 86, 8 
]88 

मे ]7..3 72,73, 5 


।74,82,83 


65,76,85, 6 
]77,78,79 


]70 से 785. 6 
]70 से 84_ 5 
87.788,90 5 
84,83 
75,80, ४] 
84 
82,88,86, ७ 
84,83,76 
]80:83,78, ३ 
90 

879, [एवं 2 
70 से 88 . 9 


6 ] किन्नर लोक साहित्य 


37. 


38. 
39. 


40, 


4]. 
42. 


43. 


44, 


45. 


46. 


47, 


48. 
49. 
50. 
5. 


52. 


बच्चों के सिरों पर सुनहरी तथा 
चांदी की किरणें । 

सूखे डण्डे से वृक्ष बनना । 

मृत मां साँप के रूप में भ्रपने 

बच्चों के सिरों में जूएं 

देखती है । 

तोता उस वृक्ष को हार पहनाता है 
जहां राजा चुना जाने वाला लड़का 
बंठा हुआ था । 

फर्श पर पग-चिन्हों से पहचान । 
राक्षसी ऊन कातती हुई सुन्दरी 

का रूप घारण करती है । 

राक्षसी बादशाह को धोखा देने 

के लिए सुन्दरी परी का रूप धारण 
करती है । 

राक्षसी संकेतों तथा पत्थरों से ध्यान 
आ्राकषित करती है । 

दण्ड--राक्षसी की हड््‌डियां पीस कर 
मूर्ति बनाना । 


9 ]645.0.3 


ए 245.2.2.3 
& 323,4.4 


म ]7.2.] 


सर 5.2 
के ४02..4.2 


के 402..4.0.] 


06 653.0.[ 


९ 469.3. 


दण्ड--मृत राक्षसी की मूति को लोहे ९ 469,3.2 


की जंजीरों से बांधघना और जमीन 
के नीचे दबाना । 

राक्षसी की कब्र के पास की भूमि 
कांपती है शौर कभी कभी प्रकाश 
होता है। 

लाल मिट्टी का सिरहाने के रूप 
में बदलना । 


राक्षस जंगली बकरे के रूप में चांदी 9 303.3.3.2.] 


के सींगों तथा टांगों से युक्त । 
ग्रिद्ध का नायक को बचाने के लिए 
गाँव वालों ,से कपड़े इकट्ठे करना $ 


गिद्ध नायक को बचाने के लिए चोटी 
से शेर का बच्चा/मेमना फैंकता है । 


, फ़रिष्ता भौतिक (नइ्वर) प्राणी के 


दरीर पर स्वप्नावस्था में किरणें 
छोड़ता है । 


5 40.2 


9 452..9.] 


8 542.].4 


8 542..5 
४ 235.,0.3 


3.74, 4 
79,83 
73,779  $ 
7] से 85 6 
]70 
56,69 2 
70 से 90 2॥ 
7,74, . 3 
76 
वराउी2 2 
88,83 2 
88,83 5: 2 
888,83 2 
]72,74 . 2 
60 | 
32 ] 
32 है 
53,54,55 3 


53. 


54. 


55. 


56. 


57. 
58. 


359. 
60. 


6]. 


62. 


63. 


64. 


65. 


66, 
67. 


68. 


69. 


70. 
7. 


किन्नर लोक कथा साहित्य [ 7 


राक्षसी याक के रूप में । 6 303.3.3.2. 35,56 
0. 

तीन मार्गों में से केवल बीच का € 6व4.0. 68,76 

मार्ग स्वीकार करना । 

फलों से युक्त वृक्ष का बणित मार्ग ९ 97.2 68,76 

पर दिखाई देना । 

वर्जन को तोइने वाले व्यक्ति की ९ 92.0.] 68, 76 

वृक्ष से गिरकर तत्काल मृत्यु । 


मेंढक का मेमने के रूप में परिवर्तन । 2 440.0,। 7,68,76 

मैमने भाई का बहिन को सहायक ० 3॥.2 68,76 

होना । 

भविष्यवक्ता मेमना । 3 |40,0. 68,5] 

सहायक मेमना । 8 4]2.0.] 75,68,5], 
26,4 

गीदेंड बादशाह को भ्रपनी लड़की 8 582..].2 . 4,9 

चरवाहे के साथ ब्याह करने के लिए 

मनवाता है | 

मेमना लड़की को उसकी मृत्यु के 8 560.0.] 68,75,26 


पष्चात्‌ शिकार न खाने के लिए कहता है । 

मेमना लड़की को ग्रपना शिकार ज़मीन 3 560.0.2 68,75,26 
में गाड़ने के लिए कहता है | 

गीदड़ कुट्टन के पास उसकी लड़की 3 570.। 2,7]4 
का मांस मनुष्य की सहायता के परिणाम- 

स्वरूप ले जाती है । 

मेंढक के रोने से जादुई नदी का बन ० 9]5..0,.।  45,94 
जाना। 

जादुई मेंढक के हंसने से झ्राग जलती है। 2 566..8 94 

दो रास्तों पर चलने से टांगों का (वर्जन ९ 929.7. 68,76 

को तोड़ने के कोरण) फट जाना । 

शक्तिशाली मनुष्य को रीछ को दूहने के. 65.2..0.4 60,35,32 
लिए भेजा गया। 

मेमने के जादुई सींग से भोजन प्राप्त 9 4472..0. 68,75,26 
किया । 

मेमने का जादुई सींग । 9 ]0व..] 68,75,26 


राक्षस का लुहार के पास दाँत तेज़ करने 0 83.2 68,63,29 
के लिए जाना । 


2 
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72. राक्षस का 5 बहिनों को बारी बारी से 0 86.2 5,96 
खाना । 

73. चूहे का लड़कियों को राक्षस के पास से $ 569.3 5,96 
भागते समय जादुई वस्तुएं ले जाने का 
परामर्श देना । 

74. चूहे द्वारा भोजन देने के लिए लड़कियों का 9 39.5 5,95 
कृतज्ञ होना । 

75. सोने वाले की आत्मा को चमड़ा जला £ 72..2. . 02 
देने के कारण वापिस होने से रोकना । 32. 

76: आदमी का सफेद पक्षी को देवता तथा 7? ]825.3.2.] 54,55,56 
काले को राक्षस मानना । 

77. मनुष्य का सर्फद प्लात्मा को देवता तथा 7? ]825.3.2.2 54,55,56 
काली झात्मा को राक्षस के रूप में 
देखना (प्रनुमान लगाना) । 

78. - कत्ल किए हुए राजकुमारों के सिरों का 5 632.4 29 
प्रधिकृत राजकुमार को देख कर हं सना । 


79. धोखा देने वाली माँ बिजित राक्षस से. $ ]2.2 ]2 
प्रेम करती है भौर भ्पने लड़के को कठिन 
कार्य पूरा करने के लिए दे जाती है । 

80. भूखी मरने वाली माताओं को सूखे कुएं 0 72:2.] 37 


में रोका जाना और उन का श्रपने बच्चों 
का माँस बांट कर खाना । 


8. बहिन का भाई को खाना | 09 73.3 35,59 

82. लड़के का मां को राक्षस के पास खिलाने 0 75. 29,32 
के लिए ले जाना । 

83. राक्षस का राक्षस को खाना । 09-49.3 29,32 

84. राक्षसी का सुनार के पास दाँत तेज़ 6 83.2 29,32 
करने के लिए जाना ताकि लड़के को 
खा सके । 

85. नायक का दियासलाई में छूपएता और ० 532.2 28,56, 
राक्षस को उसकी पत्नी का धोखा देना । 58,63 

86. वायक को राक्षस-पत्नी का मक्खी बना 6 532.3 58,23 
कर छपाना झौर राक्षस को घोखा देना । 

87. कुट्टन (मानव-भक्षी डायन) वृक्ष के फल 0 85.] 35,5] 
खाती है और लड़के को खाने के लिए 


घर ले जाना चाहती है । 


89. 
90, 
9. 
92. 
93. 


94. 


95, 
96, 


97 


98. 


99. 


]00. 


0]. 


02- 


03. 


04. 


05. 


06. 


किन्नर लोक कथा साहित्य [ 9 


राक्षसी का भाई के साथी कुत्ते का सर 9 86.3 
पहाड़ पर से बहिन को डराने के लिए 

फैंकना । 

मातब-भक्षी कुट्टन अपनी बहिन का मास 9 9.].2 
खो कर पागल हो जाती हैं । 

राक्षस का जंगल में बागीचे व महल ७ ]].] 
का मालिक होता । 

राक्षस का जंगल में शलज़म के पेड़ के... ० ]!].3 
नीचे महल रखना । 

राक्षस की लम्बी नाक । 6 24.] 


32,49 


3] 
6,56 
70 


29,56 


कुट्टन की लड़की बिल्ली के रूप में । (५2..7.4 87, 
]70,79, 2 


कुट्टन झसाधारण रूप से खुले मुंह ७ 24.5 

के साथ | 

कुट्टन के उल्टे पांव तथा सिर । 6 29.0 
मनुष्य तीन मील पीछे की ओर को 0७ 224.8. 

पैदल चलने पर डायन की श्षक्ति प्राप्त 

करता है । 

पति की बहिन को जीवित जलाकर 06 252.2.] 
माँस खाना । 


राक्षस का भाकार प्रकार बदला श्रौर 0 302.3.0.2 


उसे बंग में डाल लिया । 

राक्षस रात को उन घरों में आते हैं, 0 502.5.4 
जहां कुत्ते नहीं होते । 

राक्षस रात को उन घरों में आ्ाते है 6 502.5.5 
जहां माथे पर सफेद दाग बाले कुत्ते 


होते हैं । 


लड़की तथा राक्षस के बीच यौन- 6 302.7..। 


सस्बन्ध । 
लड़का जीवनदान की शर्त के कारण )ध-2].0, 
राक्षस का भोजन बनाना स्वीकार करता हैं । 

राक्षसी सुन्दर-स्त्री के रूप में अपने 6 303.3.. 
आप को परी कहती है । 2,0.. 
राक्षसी सुन्दरी के रूप में मनुष्य 6 303.3.. 
से बात नहीं करना चाहती | 2.0.2. 
राक्षसी सुन्दरी के रूप में मनुष्यों 0 303.3.. 
द्वारा छुन्ना जाना बजित समभती है । 2.0.3. 
राक्षसी सुन्दरी के रूप में भ्रपने 6 303.3.. 
सुनहरी बालों को साफ करके मनुष्यों 2.0.4. 
को झ्राकर्षित करती है । 


2 


2 


डे 


]74 से 89 6 


80,56 


92,]0, 
)20 
29,32 
]8 


49,52 


66,56 
29 
52,55,57 
70,66 
70,7] 


]70 से 90 


2 
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07. 
08. 


१09. 


0. 


]], 


42. 


43. 


4. 


35. 


6. 
447 


]8. 


749; 


20, 


2. 


22. 


23, 
]24. 
25. 


]26, 


बिना चान्द ब सूर्य का देश । 8 7.5. 82 
सूर्य श्रौर चान्द प्रासमान में एक लम्बे 
डण्डे से रखे गए | 4४ 7]4.2.,] 82 


सूर्य और चान्द एक काले सन्दूक में “ 74.2.2 42 

राक्षसों के देश में रखे गए । 

सूर्य भोर चान्द राक्षसों के देश से. # 74.2.3. 82 

एक नायक के द्वारा लाए गए । 

राक्षस भगाई हुई लड़की को प्रसन्न 09 303.9.5..3, 9,2] 
करके सेवा करने का बचन देता हैं। 

राक्षस को व्यक्ति द्वारा सेवा करने... 9 303.9.6..3, 9,2 
के लिए इनकार करने पर लड़ाई में हेराना । 

शैतान देवता से ब्यक्ति-विशेष की आयु 0 303.9,8.9.. 2,9 
की अवधि पूछता है । 

शैतान देवता से मनुष्य की झ्रायु एक 0 303.9.8.9.2. 2,9] 
दिन कम या अधिक करने के लिए 

कहता है | 

राक्षस हार के पश्चात्‌ नायक की सेवा 0 303.0,.6.] 2,9 
के लिए माने जाता है | 

राक्षसी भ्रपनी सात लड़कियों के साथ। 0 303..5.2 220,58 


राक्षस किसी को भी प्रधिकृत राजकुमारों ७ 335.] 58,220,229 
के कमरों में जाने की श्राज्ञा नहीं देता । 
राक्षसी का दिन के समय बकरी के _ 5 35].4.] 35,5,23 


रूप में होना । 
राक्षसी दिन में बकरी के रूप में झ्पने ७ 35.4.3 35,5,23 
भाप को कील से बांधती है । 


राक्षस के घर में झ्राग भाई-बहिनों को 0 402.3 56,58,62 
धोखे में डालती हैं | 
गीदड़ का राक्षस के घर तक पथ-प्रदर्शन । 5 443 9,4 


राक्षस के जीवन-पक्षी को मारने पर 0 5]2.6.2 29 

राक्षस मर गया। 

राक्षस को उसका जीवन-बुक्ष काटने. 0 52 6.3 52,63,79 
पर मारा गया । 

राक्षस जीवन-पक्षी के रक्षक गिद्ध की _9 5]2.9.3 86,2,94 
सहायता से मारा गया । 

राक्षस देवता के मन्दिर में कैद किया 0 54.2.2 227 

गया । 

राक्षस (भूत) पकड़ा गया शौर दोबारा 9 5]4.2.3 225 

गांव में न आने के वचन पर छोड़ा गया । 
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]27. राक्षस को नायक ने धोखे से परिक्रमा कराते 0 526.] 94,94 2 
समय उबलती हुई कड़ाही में फैक दिया । के 

28. राक्षस कों नायक ने घोले से जादुई. 0 526...  98,70. . 2 
स्तस्भ में बन्द किया । 

29, राक्षस को जलती हुई ओग में डाला गया | 0.526.4 24 ग 

30. राक्षस द्वारा अ्रधिकृत स्त्री नायक को 05 535.] १४3,25. 3 
बतंन के नीचे छुपाती है । ]42 | 

3]. अधिकृत स्त्री न नाचने वाले बतंन के 6 535.2 ]47,863, 3 
सम्बन्ध में झूठी बात राक्षस को बताती है। 66 

32. अधिकृत स्त्री बने स्थान पर पत्थर 6 535.3 47,6[:- 2 


तथा लकड़ी रखने के पदचात्‌ राक्षस 
के कमरे से भागने का सुझाव देती है । 


33. राक्षस को जादुई दानों से जंगल उपजा 09 57.] 5,69, | 
कर दूर रखा गया । 

34. राक्षस को जादुई नदियां बनाकर ७ 57.2 5,96 2 
दूर रखा गया। 

35, राक्षस को ऊँचे पहाड़ बना कर दूर ६6? $7].3 5,96 2 
रखा गया । 

36. राक्षस को गाय के नथुनों तथा थनों में 0 57].4 96 
छुपने के पश्चात्‌ दूर रखा गया । 

37, राक्षस को हराने के पश्चात्‌ गोबर की 0 50,6 96 । 
रोटियां दी गई । 


38. कुट्टन को धोखा दिया गया और वह खल्टे 0 279.3 220,35 2 
से बहते पानी को लड़के का पेशाब समझती रही । 


39. कुट्टन (डायन) थले के पत्थरों को अधिकृत 0 279.4 220,35,68 3 
लड़के की हड्डियां समझती रही । 

40. राक्षस को तेज़ कुल्हाड़े की परीक्षा के 0 5]0.6 2] 
बहाने मार दिया गया । 

)4. राक्षस को जंगल से लकड़ी लाने की _6 56]. 83,76 2 
प्राथंना के कारण धोखा देकर कैदी मुक्त ; 
हो गया । 

42. राक्षस को बन्दर को सहायता से मारा 06 5]2,9.5 8 ] 
गया । 

43. राक्षस लड़के के पेशाब को ग्रासमान_ 09279 5 ]25 ] 
का तेल समझते है । 

44. तीर चलाने वाला ही राक्षस के शरीर मं 3],2,2 49,53,  . 4 


में घुसे तीर को निकाल सकता है।' 54,55 
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]45, हार को वर-उम्मीदवारों के सामने प्त 35.6 55 ] 
झ्रासमान की ओर फ़कने पर बर का 
चुनाव । 

]46. बड़े राक्षस के जीवन-वुक्ष के रक्षक चार 7 973.4 9 ] 
राक्षसों को प्रसन्न करके बड़े राक्षस की मृत्यु । 

]47, मृतक के दारीर की हड्डियों को मन्त्र से £ 3.] 20,67 2 
मिला दिया गया श्रौर मृतक को 
जीवित कर दिया गया | 

48. मृतक की एक हड्डी को राक्षसों से चुरा £ 332 222 ] 
कर पुनर्जीबन । 

]49. घड़े के छेद को बन्द करने के लिए पस-023.2..4 70 से 90 2 
पक्षी की सलाह । 

50. दो खष्टा । #& 2.3 207,208 

5], ख्रष्टा की बुलबले से उत्पत्ति । # 27, 207,208 


52. देवता कैलाश में शतरंज ब्ेलते हैं। ४ 63.].2 279 
]53. असली वध (मृत्यु के पश्चात्‌) एक. * 9].2.2.3 ॥02 
कुएं में वृक्ष पर गाती है । 


क+.. #+. 9 कि 


]54. पक्षी के रूप में सच्ची बधु का मूठी वधु 6 ]9].3,].2 02 ] 
के धोखे के सम्बन्ध में सूचना देना । 

]55, जन्म के समय बच्चों का पत्थरों के. ५ ।847.2 66 ] 
साथ बदल दिया जाना ताकि उत्तराधि- 
कारी न हों । 

56. भसुष्य का कल (कायल) के वृक्ष के 2 25.9 55 
रूप में परिवर्तन । 

57, बिड़िया का लड़की के रूप में परिबंतन | 0 354.3 022,04 2 

58. मेमने का मनुष्य बन जाना | 9 334.] 


श् 


]59. हत्या की गई लड़की का पक्षी बनना £ 696.2 02,04 
तथा कच्चे घड़े में छः दिन रखे जलाने के 
पश्चात्‌ फिर लड़की बन जाना | 

60., जादुई सुई को निकालने से पक्षी से... 5 696.3 802,04 2 


लड़की बन जाता। 
6व, जादुई धागे को गदंन से निकालने पर £ 696.4 04 । 
पन्‍क्षी से लड़की बन जाना। 
362. भझाभूषणों के रूप में प्रदतरण । 8£ 649.6 69 
63, एक व्यक्ति में दो व्यक्तियों की शक्ति | * 6]0.4 54,55,56 3 
64, शक्तिज्ञाली मनुष्य की कार्य-शर्त : एक ही ? 83.5 55 
दिन में हड्डारों व्यक्तियों का लाता बना 
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65. देवताओं कां प्रतिवर्ष सदियों में स्वर्ग 8 9.0.2 279 
जा कर नई शक्ति प्राप्त करना । 


“लटी सरजह और हिनाडुण्ड्ब' की कथा को इस क्षेत्र को सर्वाधिक प्रचलित 
कथा कहा जा सकता है | इस के अनेक रूपाल्तर हैं । भश्रस्तुत भ्रष्ययन के लिए प्रापस में 
पर्याप्त दूरी पर बसे हुए 25 गाँबों में प्रचलित कथा-रूपों को इकट्ठा किया गया और 
उनके श्रभिप्रायों का अ्रध्यमन किया गया । यह कथा यद्यपि तिब्बती बौद्ध-घर्म 
म्रंथों में वणित है परन्तु इस क्षेत्र के एक गाँव पाँगी के साथ सम्बन्धित है। इसका एक 
प्रचलित रूप संक्षेप में इस प्रकार है :-- 


पर्याप्त समय पहले की बात है कि पाँगी नगर में शर नाम का एक राजा रहता 
था | उस की रानी का नाम लेकेमा था। रानी बड़ी धर्मात्मा व ज्ञाती थी। समया- 
नुसार उन के घर में एक लड़की व एक लड़के का जन्म हुआ | लड़की का नाम 
“लटीसरजडू्‌' व पुत्र का नाम हिनाटन्डब/हिनाडुण्डुब रखा गंग्रा। एक दिन रानी 
बीमार हो गई । राजा ने डॉक्टरों, वैद्यों व लामाओं द्वारा काफी इलाज करवाया 
परन्तु निराशा का सामना करना पड़ा | एक दिन रानी. ने एकान्त में राजा से कहा-मैं 
अब अधिक दिनों तक जीवित नहीं रह सकूंगी, परन्तु मेरी एक हादिक प्रभिलाषा है, 
जिसे, यदि झाप वचन दें तो व्यक्त कर सकूं व प्लाराम से मर सकूं | राजा रानी को 
बहुत चाहते थे। उन्होंने कहा--भ्राप की जो भी इच्छा है, प्रसन्नता से कहें, मैं वचन 
देता हूं, उसे पूरा करूंगा । रानी ने कहा--मेरे ये दो बच्चे हैं श्राप को दूसरी शादी नहीं 
करनी होगी व इन्हें किसी प्रकार का कष्ट न पहुंचे, इन्हें यह महसूस न हो कि हमारी 
माता जीबित नहीं है। माता का अभाव इन्हें कदापि न खटके । राजा के वचन देते ही 
रानी. प्रसन्नता से मूछित हो गई तथा उसी समय स्वर्ग सिधार गई | राजा बहुत दुःखी 
हुएं, इसी दुःखी मन से उन्होंने रानी का क्रिया-कर्म पूरा किया । 


राजा अच्छे शिकारी थे झ्त: स्वभाव।नुसार अपने कुछ नौकरों के साथ प्रतिदिन 
शिकार खेलने जाने लगे । जब भी वह दिकार ब्लेलने जाते रास्ते में एक पत्थर पर एक 
सुन्दर स्त्री, जो सुनहरी बालों वाली थी, बंठी रहती भौर राजा से कभी वाणी से 
कभी कंकड़-पत्थर मार कर छेड़खानी करती परन्तु राजों अपनी चिन्ता में मंग्न इस 
ओर कोई भी ध्यान नहीं देते थे । समय आया, एक दिन राजा के मन में भी पाप 
समा गया तथा उस ने इस स्त्री से हंस कर बात की श्ौर कहा--अ्राप कौन हैं जो 
प्रतिदिन मुझे तंग करती रहती हो ! मेरी रानी का कुछ दिन पूर्व देहान्त हो गया है 
प्रतः मुझ से शादी कर लो । उस स्त्री ने हंस कर कहा-मैं प्राप से कैसे शादी कर 
सकती हूं, मैं तो इन्द्रलोक की रहने वाली परी हूं यदि मैं मृत्युलोक के किसी प्राणी से 
शादी करूं तो भस्म हो जाऊंगी । राजा ने कहा-मैं भी राजा हूं, साधारण मनुष्य नहीं हूं । 
पुरू से शादी कर लो, ऐसा नहीं होगा । यह स्त्री तों चाहती ही थी, साथ चल पड़ी । 
बह स्व्री-वेश में एक राक्षसी थी । 


इधर हिनाडुण्ड्ब व लाती सेरजड्‌ भ्रब कुछ बड़े, भर्थात्‌ खेलने योग्य हो गए थे। 
बे प्रतिदिन महल में खेलते रहते। शाम के समय जब राजा को दूर से भाते देखते 
वो दौड़ कर महल के दरवाज़े पर चले पाते तथा भ्पने पिता की गोद में बैठ कर प्यार 
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करते । राजा भी भ्रपने दोनों बच्चों को देख कर प्रसन्न होते झौर प्यार कय्ते थे । 
प्रतिदिन की भांति उस दिन भी बे दोनों दोड़ कर महल के फाटक पर झाए और पिता 
से बातें करने लगे। जब उस राक्षसीं ने उन दोनों बच्चों को देखा तो भपने मन में 
प्ोचा-ये तो मेरे लिए कष्टकारक हैं, हन्हें किसी प्रकार खत्म करना चाहिए | राजा ने 
अपने बच्चों से कहा--प्राज तक मैंने तुम्हारी माता के वचन पर दूसरी शछांदी नहीं की 
थी, श्राज तुम्हारी दूसरी माता लाया हूं, इसे अपनी पूर्व-माता के समान ही समझना । 
उसने सांथ ही रानी से कहा--ये दोनों मेरे बच्चे हैं इन से ऐसा प्यार करना जिस से 
ये झ्रापको झ्पनी पहली सगी मां की तरह ही समझे । बाल-स्वभाव वक्ष तत्पश्चात्‌ दोनों 
बच्चे उसे अपनी सगी मां की तरह प्यार करने लगे परल्तु इसके विपरीत वह राक्षसी 
प्रतिविन इसी उधेड़ बुन में रहती कि किस प्रकार उन्हें खत्म करे । उस छाहर में एक 
अच्छा ज्योतिषी था जिसके पास सभी लोग हर प्रकार की बीमारी का ज्योतिष लगवाने 
के लिए जाते थे | सोचते सोचते उस स्त्री ने मन में ठाना भर एक दिन जब राजा 
शिकार खेलने गए हुए थे, उस ज्योतिषी को महल में बुलाया । उसने उस से कहा-- 
भेरी एक कामना है यदि उसे पूरा करोगे तो मैं बहुत धन दूंगी नहीं तो मैं तुम्हें खत्म 
भी करवा सकती हूं । धन के लोभ में तथा मौत के भय से उस ने 'हां' कर दी । रानी 
नें कहां--मैं भ्राज बीमार बनूंगी शाम को जब राजा. तुम्हारे पास आ्ादमी भेजेंगे, तो 
कहना कि जब तक राजकुमार व राजकुमारी को मार कर उनके कलेजे तथा फेफड़ों 
को शिकार ने खिलाया जाए तब तक रानी कदापि ठीक नहीं होगी | ऐसा ही हुआ और 
राजा इस बात को सुन कर हैरान हो गए तथा उस दिन उन्होंने इस बात को सुनी अ्न- 
सुनी कर दिया । श्रगले दिन भी राजां पूवंवत्‌ शिकार खेलने चले गए। उस दिन पुन: 
वह रानी म्ूठ-मूठ रोती-चिल्लाती सिर पटकती रही । शाम को राजा ने जब उसकी यह 
दुर्देझा देखी तो मजबूर हो कर अपने झादमी उस ज्योतिषी के पास भेजे। उस ने 
वही बात दोहराई तो राजा बड़ी दुविधा में पड़ गाए | अन्त में पाप की विजय हुई । 
राजा ने अपने जल्लादों को बुला कर कहा--कल्न प्रात: मेरे दोतों बच्चों को जंगल में 
ले जा कर मार कर इन के कलेजे निकाल कर लाना । जल्लाद दूसरे दिन राजकुमार 
व राजकुमारी दोनों को.पकड़ कर ले गए झौर जब वे शहर से थोड़ी दूरी पर एक 
छोटी सी ढांक के पास उन दोनों को म।रने लगे तो अचानक द॑ वी प्रकोप से वह ढांक थोड़ी 
सी फट गई भोर उस में से उत बच्चों के मामा निकले । मामा ने जल्लादों को डांट 
कर कहा कि राजा तो बेइसान हो कर अपने बच्चों को मरवा रहा है परन्तु तुम नमक- 
हरामी न बनो । ऐसा कह कर वह पुन: अन्तर्घान हो गए । उन में से एक मूल जल्लाद 
था | उस ने कहा कि राजा की श्राज्ञा मानना आवश्यक है इस लिए चलो इन्हें थोड़ा 
झागे ले जा कर मारें, यदि हम ऐसा नहीं करेंगे तो राजा हमें भी जान से मार डालेगा । 
इस बात पर पुन: वे सब उन बच्चों को पकड़ कर और आगे ले गए झौर एक तोलाब 
“कुरुक्सो रड्‌' के पास पहुंच कर. उन्हें मारने के लिए तैयार हो गए। उसी समय उस 
तालाब से उन बच्चों की “भां' प्रकट हो गई झौर अपने बच्चों को गोद में उठा.कर उन 
जल्लादों से बोली--साजा तो बेईमान हो कर झपने बच्चों को मरवा रहा है, परन्तु 
कम से कम तुम तो इन मांसूम बच्चों को मत मारो । दैबी प्रकोप से डरो। अपनी 
स्वर्गीय रानी की शिक्षाप्रद बातों को सुन॒ कर जल्‍लादों ने रानी से क्षमा मांगी और 
राजकुमार भौर राजकुमारी से कहाँ --भ्राप दोनों इस देश को छोड़ कर कहीं झौर चले 


किन्नर लोक कथा साहित्य [| 25 


जाओो तथा पुन: इस शहर में न आएं नहीं तो राजा झाप दोनों के साथ ही हमें भी 
जीवित महीं छोड़ेगा । इस बार हम कुत्ते भ्रादि के कलेजे को निकाल कर ले जाएंगे.॥ 
ऐसा कह कर बे जल्लाद तो वापिस चले गए तथा दोनों बच्चे झपनी मां की गोद में सिर 
रख कर सो गए | क्योंकि मृत प्राणी पुनः जीवित नहीं हो सकता, शत: रानी ने जब 
देखा कि दोनों बच्चे सो गए हैं तो उन्हें धीरे से नीचे रखा भौर स्वयं उस तालाब 
में समा गई | जब बच्चों की नींद खुली झौर उन्होंने अपनी माँ को नंहीं पाया तो खूब 
रोए और मन मंसोस कर भागे की झोरं चल पड़े । चलते चलते जब वे एक जंगल में 
पहुंचे तो हिनाडुन्डुब को बहुत. प्यास लगी और वह ॒प्रपनी बहिन से बोला--बहिन ! 
मुझे प्यास लगी है कहीं से पानी पिलाओ | बहिन लाती सेरजडू पानी की तलाश 
में गई। जब उसे गए हुए काफी समय बीत चुका और वह नहीं न्रौटी तो 
कुमार विवश हो कर उस की तलाहा में निकला। चूंकि जंगल बड़ा था, 
दुर्भाग्यवश दोनों भाई-बंहिन एक दूसरे से बिछुढ गए और परिणाम यह हुआ कि 
वे एक दूसरे को ढूँढते हुए भटकते रहे । जाते जाते कुमार जंगल के पास एक बूढ़े 
बूढ़िया की कुटिया के पास पहुंचे । बूढ़ा भ्रौर बढ़िया बच्चे की सुन्दरता को देख 
कर बहुत प्रमावित हुए व उन्होंने उसे खाना पीना खिला कर अच्छे कपड़े 
पहनाएं। ठीक उसी दिन उस शहर में एक राज़ों का चुनाव होना था, क्योंकि 
उस शहर का राजा तिस्सन्‍्तान मर गया थां। छहर के वज़ीरों ने भ्रापस में यह 
निश्चिचत किया कि राज़ा का तोता, जो सिखाया हुआ था, सभा में जिस किसी को भी 
फूलों की माला पहंनोएगा उसे राजा बनाया जाएगा। बूढ़ें ने बंच्चे की योग्यता से 
प्रभावित हो कर उसे अच्छे कपड़े पहना कर महल के निकट एक खोखले पेड़ में ले 
जा कर छुपा कर रख दिया। निश्चित समय पर सभा हुई और तोते को फूल की माला 
दे कर छोड़ दिया गया । हज़ारों आदमी बंठे थे। हर एक की यह उत्कंठा थी कि 
देखें तोता किस के गले में माला पहनाता है । तोता सीधा उड़ कर उस खोखले' पेड 
के सिरे पर फूलों की माला चढ़ा कर वापिस लौट आया। 
यह देख कर सब परेशान थे भौर उत्सुकतावष्य उस पेड़ के पास गए । उन्होंमें 
उसमें उस सुन्दर राजकुमार को देखा तो सब बड़े प्रसन्न हुए झऔर उसी समय ले जा 
कर उसे राजग़ही पर बंठा दिया ।| राजकुमार राजा बन कर भ्रपनी. बहिन 
को नहीं भूला औौर उधर सांजकुमारी भ्पने भाई की तलाश में भूखी प्यासी दर दर 
भटकती फिरती रही । रोते पीटते उसका ब्रा हाल था | जहां भी वह किसी हड्डी को 
देखती उसे पझ्पने भाई की हड्डी समझ कर माला में पिरो कर गले में पहन लेती | 
काफी समय के बाद वह भी उसी दाहर में पहुंची परन्तु उसे इस बात का पता नहीं 
था कि उसका छोटा भाई ही वहां का राजा बना है। वह सन्‍्यासिनी बन कर गातें- 
बजाते दर दर फिरती रहती थी। वह अपने भाई के वियोग में दुःख भरे गाने गाती 
रहती । उस के गले में इतनी मिठास थो कि जो भी गाना सुनता बही उसकी सराहना 
करने लगता । उस सन्यासिंनी की खबर राजा तक भो पहुंच गई और उसने दूसरे दिन 
उसे अ्रपनें महल में बुलवा भेजा। जब नीचे आँगन में उसने गाता गाया तो ऊपर 
मधुर ध्वनि सुन कर राजा को भ्रचानक भअ्रपनी बहिन की याद भझ्राई। उसने एक 
बतंन में झ्राटा दे कर एक नौकर को नीचे भेजा और कहा कि उस लड़की के दोनों 
पांबों के. निशान निकाल कर ऊपर लाए । जब राजा ने अपनी बहिन के पांवों के निश्ानों 
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को पहचाना तो वे दौड़े दोड़े नीचे भ्राए व झ्पनी बहिन को गले लगा कर 
दोनों ने झ्ानन्दाओु बहाएं | तत्पण्चात्‌ राजा वे अपनी बहिन को ऊपर ले जा कर 
खिला पिला कर अच्छे कपड़े पहताए तथा काफी समय तक मज्े से राज चलाते रहे । 

पर्याप्त समय के बाद एक दिन हिनाडुन्डुब ने भ्रपणी बहिन से कहां--वेदाक 
हमारे पिता ने हमें बहुत दुःख दिया फिर भी मेरी इच्छा होती है कि- एक बार उन्हें 
देख कर झाएं तथा उस दुष्टा राक्षसी को सज़ा दें | बहिन के न मानने पर भी वे 
दोनों अपनी थोंडी सी सेना ले कर अपने पिता को देखने चल पड़े | वहाँ पहुंच कर 
जब वे महल में झपने पिता को देखने गए तो उन की दुदंशा देख कर उन का मन 
पसीज गया । जब पिता ने उन दोनों की ग्रावाज्ञ सुनी तो नाम पुकार कर कहने 
लगे--कया तुम मेरे बच्चे तो नहीं हो ! राज कुमार ने कहा--पहले आपने हमें भ्रपने 
बच्चे नहीं समझा भौर मारने के लिये कहा | भ्राज उसी राक्षसी के कारण भाप का मन 
संतप्त है। भपने पुत्र भौर पुत्री को भ्रन्तिम बार देख कर राजा ने प्रसन्नता से अपने 
प्राण छोड़ दिए । 

जब राजकुमार शझ्पने पिता का दाह-संस्कार करने के लिए महल से बाहर निकल 
रहे थे तो देखा कि वह राक्षसी एक कुत्ते को मार कर कंधे पर उठाए महल की ओर 
आ रही थी । जब उसने राजकुमार को देखा तो कुत्ते को फैँक कर उसे खाने के लिए 
भ्रागे बढ़ी। राजकुमार ने तीर छोड़ कर उसका भप्रन्त कर दिया । तत्पष्चात्‌ भ्पने 
पिता की भ्रम्त्येष्टि करके उस राक्षसी के शव को भी गाँव के पास एक टीले पर 
दफना दिया | कुछ दिन वहां रहने के पश्चात्‌ बे दोनों वापिस झपने राज्य में चले गए 
तथा प्रसन्नता पूर्वक कई वर्षों तक राज्य करते रहे । उधर वह राक्षसी मरने के बाद 
भी गाँव वालों को यदा कदा तंग करती रही । भ्रन्ततः मजबूर हो कर गाँव वालों ने 
उस के शव पर एक कंकणी (स्तूप) का निर्माण कराया णो भप्रब भी पांगी गाँव में 
भ्रवस्थित है । 

प्रस्तुत लोक-कथा का अ्रष्ययन ऐतिहासिक-भौगोलिक पद्धति द्वारा निम्न-लिखित 
ढंग से प्रस्तुत किया जा सकता है :-- 








कथा के विभिन्न नाम गाँव नामों की समानता 





का प्रतिशत 
. नती सरजोम उला डण्डुब । मूरडः 42% 
2, उर्नादण्डब । पांगी 4% 
3. लाटी सेरजाम इन्ना डण्डुब । गूला 4% 
4. पूला रुण्ड्ब । कानम 8% 
5. हिरातोन्दुग रह लाछीभ सेरजड्‌ । मीरू 4% 
6. लाती सरणडू यूला डुण्डुब । स्पीलो 4% 
7. हिना तन्दुप लाचे सेरजड्‌ । पूबंणी 4% 
है, हिना तन्धुप लाती सेरजड्‌ । काल्पा 8% 
9. हिना तन्दुप लाती सेरजुड्‌ । चीनी 8% 
0. हिता तोन्दुब लछी सनम । रारह्‌ 4% 
4, हिला डण्डुब लाटी सेरजड्‌ । साझूला 4% 
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2, जीला दोण्डुप लाची सेरजोम हाइूगो 4% 
3, जीला दोण्ड्प लाची सेरजोम । चूलिडः 4% 
4. हिना टण्डुब रड लाती सेरजड। रोघी 4% 
5. हिनों तोन्दुक रह लाटी सेरजाड | चर्गाँव 4% 
6, लती सरजहष्ट यूला ड॒ण्डुब । ठड्े (कानम व स्पीलो को )2% 
मिला कर) 
]7. लती सरजड्‌ यूला डुण्डुब । सापनी 4% 
]8, लाची सेरजोम हिला डोण्डुब । पूह 82% 
9, लाची सेरजोम हिला डोण्ड्ब । डबडलि 4% 
20, लाची सेरजोम विला ड॒ण्डुब । रोपा 4% 
2, हीरा तुन्दुक नाकीच सरजड । जंगी 4% 
22, हिना डुण्डुब लाटी सेरजाम । रिस्पा 4% 
23, लटी सोरजम यूना ड॒ण्डप । नेसड 4% 
24, लटी सरजड्‌ हिना डण्डुब । मेबर 4% 
25, लाची सारजड्‌ रह हिना तोन्दुक' । उरनी 8% 
कथा की तीलियों का विषलेषण :-- 
अभिप्राय ध्ाा कु, अभिप्राय कथाों की संख्या कथा-खड़ों 
संक््या जिनमें ये अभिप्राय का 
मिलते हैं । प्रतिकत । 

... एक राजा, एक रानीं। हा, [से 25... 00% 
2. राजा की दूसरा विवाह न करने 

की प्रतिज्ञा । ४ 35 ॥ से 25 ]00% 
3. रास्ते में राजा को सुन्दरी (राक्षसी) 

का मिलना । प्त 99.6 । से 25 00% 
4. रानी का बीमारी का बहाना, सह पत्नी 

के बच्चों के कलेजे मांगना । $ 322.4.] | से 25 ]00% 
5. नदी से मृत मां का झाधा मनुष्य तथा 

झ्राधी मछली के रूप में प्रकट होना तथा 

राजा को बुरा भला कहता । 8 22,2.] | मे 3 522 





. 


प्रस्तुत अध्ययन के लिए एलन डण्डिस द्वारा रचित ग्रन्थ “दी स्टडी झाफ्‌ फोक 
लोर' में वर्णित “दी स्टार हस्बंण्ड टेल' तथा लोक साहित्य विज्ञान (डॉ० सत्बेन्द्र) 
में बर्णित 'लोक-कहानी का प्रध्ययन, १० 300' को प्राघार माना गया है| 


28 ] किन्नर लोक साहित्य 
५७. 


6. रानी द्वारा मछली का कलेजा राजा 


को देना । &£ 222.4 2 48% 
7. बच्चों का सो जाना तथा मां का पानी 
में छलांग लगाना । £ 323.4 ]6 64% 
8.  जललाद को दया झना तथा उसका 
कुस्ते का मांस ला कर देना । 8 5]2.2 ॥ 44% 
9. लड़के के सिर से जलते हुए दीपक 
निकलना । 9 ]645.0 2 28, 270 
]0, लंड़की के सिर से भगवान की सोने 
की मूर्ति का निकलना । ० .]645.0.2 . 2 8% 
]. बुढ़िया का (बहिन को) छेदों वाला ि 
थला पानी लाने के लिये देना । 6 299, 2.] ]8 72% 
2. बुढ़िया का लड़के को बेच देना । !4 56% 
3, बहिन का दुःखी हो कर भाई की मं 385,8. ] 44% 
तलाश करना । 
4., राज कुमार के तीर से राक्षसी का 
मर जाना । 6 5]2...2. 9 76% 
5. राक्षसी को छोस्तेन के नीचे दबाना। 0 52,.2.2. 25 ]00% 
6, राक्षसी को उसकी छाती के पास 
५, शीशा रख कर मारना । ७ 3$32.0..3.. १३ 4% 
: ](. व्यापारियों का राजकुमार को वृक्ष 
के तने में (खोखले स्थान पर) छुपाना । 8 72% 
8..तोते का उस वृक्ष को ही (राजा चुने 
जाने के लिए) हार डालना । प्त॒ 7.2. 3 ]2% 


> प्रस्तुत अध्ययन के झाघार पर भ्रारम्मिक कथा का जो रूप हमारे सामने प्रकट 
होता है, वह संक्षिप्त रूप में इस प्रकार होगा :--- 


«कहानी का आरम्भिक नाम लती सरजड् तथा यूला डुण्डुब' झ्रथवा 'लांची 
सेरजोम तथा हिला डुण्डुब' प्रतीत होता है। राजा रानी से झ्रारम्भ हो कर राक्षसी 
रानी द्वारा बच्चों का कलेजा मांगने तक की कथा में कोई विशेष भ्नन्तर नहों है। नदी 
से माँ का प्रकट होना भी निश्चित है। बहिन को बुढ़िया का पानी लाने के लिए छेदों 
बॉलां थैला देना तथा उसके भाई को बेच दिया जाना भी कथा की झारम्भिक 
घटनाओं की पुष्टि करता है | राक्षसी को छोस्तेन के नीचे दबा दिया जाना तथा 
राजकुमार को वृक्ष के खोखले 'तने में छूपाना भौर हाथी श्रधवा तोते द्वारा वृक्ष के 
ऊपर हारे पहेनाना भी प्रभिप्रायों के भ्रष्ययन के भ्राधार पर सिंद्ध हो जाते हैं । 
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कहानो का कथा-सानक रूप (76/६ 7/7४) : 
). एक राजा झौर रानी में बहुत प्रेम है। उनके यहां एक पुत्र तथा एक 
पुत्री है। 


2. रानी की मुृत्यु-शैया के पास दूसरा विवाह न करने की प्रतिज्ञा करने पर 
भी राजा एक राक्षसी-सुत्दरी के साथ विवाह कर लेता है । 


3. राक्षसी रानी अपनी सौत के बच्चों को मरवा डालने के उद्देश्य से बीमारी 
का बहाना करती है और उनके कलेजे दवाई के रूप में मांगती है । 
4. राजा पुत्र तथा पुत्री को जंगल में मार डालने के लिए ले जाता है । 
5. जंगल के तालाब से माता-- 
झ्राधी स्त्ली तथा ग्राधी मछली के रूप में निकलती है । 
आधी स्त्री तथा झ्राधे साँप के रूप में निकलती है । 
स्त्री रूप में केवल उपरि भाग में निकलती है । 
पक्षी के रूप में निकलती है । 
6. मृत माता राजा को दूसरा विवाह करने तथा अपने बच्चों को तंग करने 
के कारण बुरा भला कहंती है। 
7. माता राजा को बच्चों के जीवन-दान के लिए :-- 
() कुत्ते का कलेजा देती है । 
(2) मछली का कलेजा देती है । 
(3) किसी और जानवर का मांस देती है । 
8. माता बच्चों को :-- 


हे ४७१ :+ 


() पभ्रपनी गोद में सुलाती है । 
(2) पत्थर पर सुलाती है । 
(3) मिट्टी के सिरहाने पर सुलाती है| 
9. दूसरी बार मारने के लिए लाए गए बच्चों को बचाने के लिए :-- 
() उनका चाचा ढांक फाड़ कर निकलता है | 
(2) उनका मामा ढांक फाड़ कर निकलता है । 
0. तीसरी बार बच्चों को जल्लादों के साथ जंगल में भेजा णाता है | 
]. जल्लादों को दया प्राती है, वे :-- 
() बच्चों को छुपा देते हैं । 
(2) दूसरे स्थान पर भाग जाने के लिए कहते हैं । 
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2. एक बुढ़िया बहिन को पानी लाते के लिए छेद वाला बर्तन देती है बह 


() अपने बालों को लगा कर ठीक करती है । 

(2) चिड़िया के कहने पर बालों को लगा-कर ठीक करती है । 
3, राजकुमार को व्यापारी एक वृक्ष के खोखले तने में छुपा देते हैं । 
]4, तिब्बत में राजा का चुनाव होता है :-- 


() पक्षी (तोता) की चोंच में हार डाल कर उपयुक्त राजा का चुनाव 
किया जाता है । 


(2) हाथी की सू०्ड में हार डाल कर उपयुक्त राजा को पहनाया जाता है । 
5. हाथी ! तोतो ब॒क्ष को हार डालता है। खोखले से राजा निकलता है । 
6, बहिन भाई को ढू ढ लेती है। 
7. भाई भ्रपनी सौतेली मां से बदला लेने के लिए अपने गांव झ्ाता है । 
]8. () राक्षसी रानी उस से विवाह करना चाहती है। 

(2) उसे भोजन का निमस्‍्त्रण देती है । 
9. राज कुमार उसे तीर से मार डालता है। 


20. राक्षसी का छोस्तेन (स्तूप) बनवाया जाता है जिस के नीचे उसकी 
हड्डियां दबाई जाती हैं । 


2], छोस्तेन भ्रभी भी कभी कभी हिलता है । 
किन्नर लोक-कथाओं के कुछ मानक-रूप : 


लोक-साहित्य में कधा-मानक-रूपों का अध्ययन बहुत महत्त्वपूर्ण है। जब पाए्चात्य 
विद्वानों ने देखा कि उन के यहां प्रचलित कथाझ्रों में बहुत कुछ ऐसा है जो संस्कृत 
साहित्य में मिल जाता है तो इस बांत की आवश्यकता अ्रनुभव की जाने लगी कि लॉक 
कथाझों के कथा-खण्डों के श्राधार पर मानव-लोक को प्रभावित करने वाले कुछ ऐसे 
सावंभौम लोक-मानस द्वारा स्वीकृत टुकड़े भी निकाले जा सकते हैं जो समस्त संसार 
की लोक-कथाझों के मूल में विद्यमान हों । इस दृष्टि के श्राघधार पर प्रभिप्राय- 
अध्ययन की भांति प्रसिद्ध विद्वान स्टिथ थॉम्पेंसन तथा उनके सहयोगियों ने भारतवर्ष 
में प्रचलित लोक-कथाओं के अलग मानक-रूप प्रस्तुत किए हैं परन्तु*॑ क्‍योंकि इस देश 
में प्रचलित क्रथाओों पर भ्रधिक कार्य नहीं हुआ है भ्रतः इस सम्बन्ध में प्रस्तुत किए 
गए ग्रन्थ केवल दिशा दर्शक का हो काम करते हैं । 


. लोक साहित्य विज्ञान, पृ० 29-265। 
2. 9छ8 रण 060 0४ वरद्घ०5 (68, शिब्कतंअ्ा ॥॥0 (९॥०)--४४७ 
पृप्रणण98४०॥ 870 ए/8४७॥ 8. ॥00९०7(5, 960. 
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किन्नर लोक-कथाप्रों का एक भन्य वर्गीकरण कथाश्रों की संख्या के ग्राधार पर 
इस प्रकार प्रस्तुत किया जा सकता है :-- 
. राक्षसों की कथाएं । 
2. पशु-पक्षियों की कथाएं :-- 
(क) जादुई पशु-पक्षी । 
(ख). साधारण पदशु-पक्षी । 
इन में गीवड़ों की कथाएं सर्वाधिक हैं । 
3. मनुष्यों से सम्बन्धित कथाएं । 
इस वर्ग में मनुष्यों की वीरता, छल कपट, त्याग, परिश्रम तथा शक्ति झादि 
से सम्बन्ध रखने वाली सोरी कथाएं भ्रा जाती हैं । 
इन कथाओं में देव-कथाझं को भी सम्मिलित किया जा सकता है | इनकी संख्या 
राक्षसों की संख्या से कम तथा पश्ु-पक्षियों की कथाओं की संख्या से अधिक है । 


यों तो प्रचलित कथाग्रों के असंडय मानक-रूप हैं परर्तु ग्रन्थ के कलेबर को 
देखते हुए प्रस्तुत अध्ययन में केवल कुछ ही मानक-रूपों को लिया गया है :-- 


). लोमड़ी ग्वाले के द्वारा भोजन किये जाने पर कृतज्ञ होती है. तथा उसकी 
सेवा करती है । 


(क) गवाले का विवाह कराने के प्रयत्न । 
(ख) रवाले के लिए घोड़ा लाने के प्रयत्न तथा बरात का प्रबन्ध) 


2. लोमड़ी राजा की सहायता करती है तथा राक्षस को राजा की छणक्ति 
के सम्बन्ध में बता कर डराती है । 

3. लोमड़ी सत्तू का गोला पानी में गिरा देने के क।रण अपनी पूछ को 
काटती है| 

4... लोभड़ी न्‍्याय माँगने के लिए राजा के पास जाती है । 

5. लड़का लोमड़ी को पूंछ मरोड़ने को शर्त पर रोटी देता है । 

6. लोमड़ी राक्षस की दुम में लोहे का घन्न बांधती है जिस से वह कष्ट 
उठाता है । 

7. ईमानदार मेमना अपने वचन के अनुसार कण्ढे से मोटा हो कर अपना 
शिकार मॉलिकों को खिलाने के लिये लौट झाता है । 

8. लोमडी सभी प्राणियों से उनकी भाषा में बात कर सकती है और उनकी 
सहायता करतो है। 


9. श्रपने जामाताम्रों (शिर, बाघ तथा गिद्ध) को तकल करने बाला बूढ़ा प्रंत 
में बुढ़िया को भी ढांक से गिरा देता है। 
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0. देवता अपने चमत्कार से रूप-परिवतंन कर लेता है तथा अपने शत्रु देवता 
को हराता हैं। 
]. जादुई घोड़ा भ्रपने मालिक को ले कर हवा में उड़ता है भझौर भ्राकार. में 
घटता बढ़ता है । 
2. मृत घोड़े की खाल शरीर से छुड़ाने के लिए हंसने की भ्रावश्यंकता रहती 
है तथा माँस से महल, बगीचे तथा सड़कें बत जाती हैं । 
3. एक स्त्री ओलों के खाने से गर्भवती हो जाती है, उसके नाक, मुह तथा 
श्रांखों से बच्चे उत्पन्न होते हैं जो पंदा होते ही भाग जाते हैं । 
4. नायक भ्रपनी खाल को उतारने पर बहुत सुन्दर पुरुष बन जाता है। 
पहले वह-- 
() गन्दे मनुष्य के रूप में रहता है । 
(2) कुत्ते के रूप में होता है। 
(3) साँप के रूप में होता है । 
(4) कीड़े के रूप में होता है । 
5. नायिका को उसकी बहिन धोखे से मार देती है भौर स्वयं उसके कपड़े 
पहन लेती है । 


6. बहिन द्वारा गिराई गई छोटी बहिन चिड़िया बन जाती है भौर उसकी 
दुष्टता का सारा भेद खोल देती है । 


7. नायक दुष्ट व्यक्ति को हल के फेरे के नीचे से निकालता है और मल्लयुद्ध 
करके मार देता है । 


8. राक्षस के मार्ग में श्रवरोध के लिये-- 
() कंकड़ पहाड़ बन जाते हैं । 
(2) तूम्बे का पानी नदी बन जाता है । 
(3) स्पियुग भाड़ियाँ बन जाती हैं । 
(4) -कंघी का जंगल बन जाता है । 
(5) तकली की दीवार बन जाती है । 
(6) ऊन का घास बन जाता है । 
9. पिता बन में पुत्रियों को धोखा देने के लिए वृक्ष से तुम्बा बान्ध देता है 
जिसके हवा में हिलने के कारण झावाज़ होती रहती है जिससे पुत्रियों को पिता की 
उपस्थिति का भ्रम होता रहता है । 


20. लायक राक्षस की नौकरी करता है झौर उससे परमात्मा के घर से प्रपनी 
श्रायु का पता लाने की प्रार्थना करता है । 
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2. नायक राक्षेंस को एक थेले में बन्द करके घर ले जाता है जहां उसकी 
माता का उससे प्रेम हो जाता है । 


22. माता पुत्र को राक्षसों के देश में भेजती है-- 
(।) जहाँ से वह राक्षसों की वस्तुएं लाता है। 
(2) राक्षस को मार देता है| 
23. अन्य प्राणी मनुष्य की मदद करते हैं-- 
() मेंढक कान में झा जाते हैं तथा हं सने और रोने से भ्राग व पानी 
छोड़ते हैं । 
(2) सांप तथा बन्दर भी नायक की सहायता के लिए ग्राते हैं और 
उसके थेले में बंठ जाते हैं । 
24, चोर द्वारा झ्राटा फैके जाने पर लामा को लोग चोर समझते हैं तथा भ्रसली 
चोर के स्थान पर पीटते हैं। 


25, नायक को राक्षसी की मूर्खता के कारण जादुई बकरी, पतीला, रस्सो 
तथा डण्डा मिलता है । 


26. रानी की ग्रोत्मो हार में-- 
() हार के पहनने पर जीवित हो जाती है तथा, 
(2) उसे छोड़ देने पर मृत्यु हो जाती है । 
27. नायिका चूहे से विवाह करती है और उसे लस्सी लाने के लिए भेजती है। 
28. नायक श्रपने भाहियों को धोखे से नदी में डुबो देता है-- 
(।) नायक भाइयों से बदला लेने के लिए अपने घर में आ्राग लगा देता 
है जिससे भाइयों के घर भी जल जाते हैं । 


(2) नायक भ्रपनी पत्नी के गले में खून की पोटली बान्ध देता है तथा 
भाइयों के आने पर उसे काट देता है जिससे वे उसे मरा हुझा 
समभते हैं और घर जा कर अपनी पत्नियों के साथ भी ऐसा ही 
व्यवहार करते हैं । 

29. एक गूंगा तथा बल सगे भाई होते हैं। बेल गूगे की मदद करता है | 

() मेमना तथा लड़की भाई बहिन होते हैं। मेमना अपने जादुई 

सींग से बहिन को रोटी देता है । 


30, नायक के बाजा बजाने पर नायिका मोहित हो जाती है और उसके पीछे 
चलती है-- 


() जोयक मार्ग में क्षेर का रूप धारण करके तायिका की परीक्षा 
लेता है। 


(2) नायक परीक्षार्थ नायिका से रहस्यपूर्ण बात्ें पूछता है । 
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(3) नायक नायिका को प्रम्नावित करने के लिए दूध तथा शराब का 
पानी बना देता है । 
(4) नायक नायिका को मार्ग में छोड़ कर चला जाता है । 
किलन्नर-लोक-कथाओं के मोनक-रूपों के श्राधार "पर हम इनमें निम्त लिखित 
विशेषताएं पाते हैं :-- 

. जैसा कि पिछले पृण्ठों में बताया गेया है, ये कथाएं सारे प्राणी बर्ग के 
साथ सम्बन्धित हैं। इन में घोड़।, गध।, चूहा, बिल्ली, राक्षस, देवता तथा पक्षी एक 
दूसरे की बतें सनमकते हैं। मावागत भिन्नताएं इन पात्रों को अलग नहीं करतीं । यहां 
सारी सूट के जीवों का एक परिवार माना गया है । 


2. इस क्षेत्र की झनेके कथाप्नों में नायक नायिका से प्रश्न पूछता है--'क्या 
मुझ से विवाह करोगी ? यही बात लोक-गीतों में भी मिलती है । 


3. यहां लामाओोों भ्रथवा बौद्ध-धर्म से सम्बन्धित लोकलकथाएं भी प्रचलित हैं. 
जिन में नायकों द्वारा राक्षसों तथा दुरात्माओ्रों को हराना दुर्शाया गया है | 

4:- भ्रधिकांश कथाओं में राक्षसों से युद्ध, उनकी मूर्खेता तथा नायकों. द्वारा 
उन्हें हराना वर्णित होता है। बुराई पर अभच्छाई की विजय दर्शाना इन-कंथाओं का 
प्रमुख उद्देश्य रहता है । होस्य-रस की कथाझरों में इस प्रकार का प्रयोजन नहीं 
मिलता । 

5. इस क्षेत्र की लोक-कथाओों पर अन्य पहाड़ी तथा मेदानी क्षेत्रों की कथाओं 
का भी पर्याप्त प्रभाव है जिस का कारण कथाओं की फंलने की प्रवृत्ति तथा यहां के 
लोगों का भेड़ बकरियां ले कर दूसरे स्थानों पर जाना हो सकता है | 

6. यहां पौराणिक कथाएं भी प्रचलित हैं पर उनकी संख्या अधिक नहीं है । 
रामायण ब महाभारत की कथाओं के अधिकांशत: जो रूप यहां मिल्लेते हैं वे प्राचीन 
काल से प्रचलित प्रतीत नहीं होते क्योंकि उन पर धर्म-ग्रन्थों में लिखी गई वार्ताशों का 
पर्याप्त प्रभाव है । 

7... यद्यपि हरिजन व स्वर्णों की बोली में तथा भ्ननेक गांवों की बोलियों में 
पर्याप्त अन्तर है पर कथा!भ्रों के कथानकों में वर्गं-बिशेव व स्थान-विद्येष- में अन्तर 
नहीं मिलता । 

8. प्रनेक कथाओं में पक्षियों की भाषा काव्यमय तथा हरिजन बोली में है जो 
यह दर्शाती है कि कुछ कथाएं आरम्म में हरिजनों में ही प्रचलित रही होंगी, बाद में 
उन्हें स्वर्णों ने मी अपना लिया पर विशिष्ट वाकयों को बसे ही रहने दिया गया । 

9. कथाओं में भ्रनेक स्थानीय वर्णन यथा, ढांक से गिराना, न्‍्योज़े के वुक्ष पर 
चढ़ना, फुआलों से मिलना, भेंढ्रों का भगाना अथवा चराना, गिमदे! बताना व खाना 


. बकरे तथा मेमने की आ्ान्तों को साफ करके उन में बलि-पशु का रक्त झ्राटा मित्ला 
कर भर दिया जाता है तथा उसे उबाल कर खाया जाता है। इसे गिमटे भ्रथवा 
गीमा कहा जाता है । 


किन्नर लोक कथा साहित्य [ 35 


आ्रादि बाते मिलती हैं जो कथाओं के वर्णन की रोचकता है । 


0. यहां जाति-पाति सम्बन्धी कथाएं बहुत कम प्रचलित हैं। इसका कारण 
यह हो सकता: है कि यहां जातिगत उपवर्गों का प्रभाव बहुत कम रहा है । 


किन्नर लोक कथाएं जन-समाज के झाभूषण हैं। सर्दी की लम्बी रातों में ऊन 
कातना घर के प्रत्येक व्यक्ति वे लिए श्रावश्यक होता है | श्रम के प्रति आदर-भावना 
के प्रस्तर्गत पाठशाला में दिक्षा प्राप्त करने वाले बच्चों को भी घर में ऊन कात कर 
कम से कम अपने गर्म कपड़ों का प्रबन्ध करनों पड़ता है। माता-पिता बच्चों को ऊन 
कातने के लिए प्रोत्साहित करते रहते हैं तथा कथा-कहानियों द्वारा उन्हें अपने कार्य 
हेतु रात तक जागते रहने के लिए मनोव॑ज्ञानिक ढंग से तेयार करते हैं। इस प्रकार 
जहां कपड़े बनाने की सुगमता होतो है वहां लोक-कथाएं भी सामाजिक पृष्ठभूमि का 
आवद्यक भंग बन गई हैं । श्रम के साथ लोक साहित्य का इस प्रकार का मेल 
अन्यत्र दुलंभ है । 

लोकनकथाओं ने जितनी यात्रा की है उसके आधार पर यह कहना कठिन हैं कि 
उनके मूल रूप क्या रहे होंगे परन्तु यह निविवाद है कि जब तक समाज रहेगा, लोक- 
कथाओं का अिस्तत्त्व अमिट तथा ग्रबाध रूप से अपना झ्राकर्षण बनाए हुए हैं। 
लोक-कथा्रों का इतिहास मानव-इतिहास के साथ-हीं नहीं जुड़ा है बल्कि ग्रेह सृष्टि 
के इतिहास का एक प्रंग हैं। लोक-कथाएं लोक-मानस के साथ सम्बन्धित हैं अतः यह 
कहने की झ्ावश्यकता ही नहीं रह जाती कि मानस के बिना शरीर की स्थिति सजीव 
नहीं मानी जाती । 


5 कहावतें तथा लोकोक्तियां 


कहावत सूत्र रूप में प्रयुक्त किया गया अनुभव-सिद्ध वाक्य होता है जिसके द्वारा 
संक्षिप्त तथा स्पष्ट रूप में सत्य का प्रतिपादन किया जाता है! | सर्व प्रथम भ्ररस्तु ने 
कहा कतों का वैज्ञानिक भ्रध्ययन किया । उसने यूनानी तथा लेटिन भाषाओं में प्रयुक्त 
होने बाली कहावतों का संकलन अस्तुत किया । भारतीय साहित्य में सुभाषित तथा 
सूक्ति दाब्दों के प्रयोग कहावतों के भ्रथं में हुए हैं। संस्कृत में इसके लिए. लोकोक्ति 
शब्द भी प्रयुक्त किया जाता रहा है! । 

लोक-मानस जिन भावों को नितास्त निजी तथा गहन समभता है, उनकी 
अभिव्यक्ति गद्य में नहीं होती तथा उनके प्रकटाव के लिए लोक-गीतों तथा कहाबतों 
का आश्रय लिया जाता है *। कहावतें मानव-स्वभाव और व्यवहार-कौशल के सिक्‍के 
के रूप में प्रचलित होती हैं भौर वंतंमान पीढ़ी को पूव॑जों से उत्तराधिकार के. रूप में 
प्राप्त होती हैं। पथ-प्रदर्शन की दृष्टि से भी उनकी उपादेयता सहज ही. समभ में झा 
सकती है(। कहावतें भाषा का श्रृंगार होती हैं और भाषा-विज्ञान के अध्येता के 
लिये भी ये पअत्यन्त महत्त्वपूर्ण हैं, उन में ऐसे शब्द भी सुरक्षित रहते हैं जो साधारण 
बोल-चाल की भाषा मे पभ्रप्रचलित हो गए हों” । कहावतों का भप्रजस्र भण्डार हमारे 
चारों ओर बिखरा पड़ा है और किसी भी स्थान के कहावत साहित्य का पूरा लेखा- 
जोखा लेने के लिये जीवन-व्यापी श्रम और साधना की झोवश्यकता है* । 


किन्नर बोली में प्रचलित कहावतें तथा लोकोक्तियां प्रचुर संख्या में मिल जाती 
है। पहेलियां तो यहां हज़ारों की संख्या में कहीं व सुनी जाती हैं । सर्दी की ऋतु में 
जब खेतों में कार्य तहीं होता तथा बर्फ के कारण घरों के बाहर निकेलना कठिन होता 
है, किन्नर लोग भ्रपने घरों में बंठ कर ऊन कातते हैं और कथा-कहानियां तथा पहेलियां 
कहते तथा सुनते हैं । डॉ० सत्येन्द्र” प्रत्येक प्रकार की उक्ति-को लोकोक्ति मानते - हैं । 
उनके मतानुसार पहेली तथा कहावतें लोकोक्ति के प्रंग होते हैं | 

कहावतों को पहलियों की भांति सप्रयास नहीं कहा जाता बल्कि बातचीत के 
समय स्वयमेव उनका प्रयोग हो जाता है। यद्यपि दोनों ही उक्तियां लोक में प्रचलित 
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होती हैं परन्तु इन के प्रयोग में समय तथा वातावरण का अन्तर रहता है। भाषा की 
दृष्टि से दोनों ही महत्त्वपूर्ण तथा आवश्यक हैं। लोकोक्ति तथा मुहाबरे में प्रन्तर 
स्पष्ट करते हुए डॉ० कन्हेया लाल सहल' लिखते हैं,--'लोकोक्ति मुहाबरे की भांति 
निरा कायं-व्यापार नहीं है, उसक्रा रूप कुछ ऐसा होतो चाहिये जो नीतिपरक हो 
भ्रथवा लोक-व्यबहार की कुछ मर्यादा बांधता हो। लोकोक्ति साहित्य, यदि एक 
दृष्टि से देखा जाए, तो नीति साहित्य ही है | 'मुंहाबरों में नीतिपरकता का प्रश्न 
उपस्थित नहीं होता, बहां प्रयोग की लाक्षणिकता तथा ध्वन्यात्मकता झनिवाय॑ रहनी 
चाहिये ।' 

किन्नर-भाषा में प्रयुक्त कहावतों का वर्गीकरण इस प्रकार प्रस्तुत किया. जा 
सकता है--- 


.. सामाजिक सत्य सम्बन्धी-- 
अर. सामाजिक नियमों पर प्राधरित । 
झा, लेन देन सम्बन्धी । 
2. प्रवृत्ति सूचक । 
3. झकुन--भ्रपशकुन सम्बत्धी । 
4. ज्ञानसूचक-- 
झ. अनुभव सूचक । 
आ. साधारण ज्ञान का अभाव बताने के सम्बन्ध में प्रयुक्त होने 
वाली । 
5. परिस्थिति सूचक । 
6.  स्नेह-सम्बन्ध सूचक । 
7. हास्यरस सम्बन्धी । 


सामाजिक सत्य सम्बन्धी कहावतों के वर्ग के प्रन्तगंत वे सभी प्रकार की 
कहावतें झाती हैं जो सामाजिक नियमों तथा आदान प्रदान के - सम्बन्ध में प्रयुक्त 
होती हैं। जिस प्रथा भ्थवा परम्परा का समाज में प्रचलन है यदि उसके विपरीत 
प्रथवा भ्रनुकूल विशेष रूप से उल्लेखनीय कोई कार्य किया जाए तभी उसे लाक्षणिक 
ढंग से व्यक्त करने की ग्रावश्यकता रहती है। इस वर्ग के प्रन्तगंत दो प्रकार की 
कहावतें उपलब्ध होती हैं-- 

ग्र---समाजिक नियमों पर आझ्लाधारित : 
यथा :--. लाटेसू नार चेई कू बोरे--गूंगे की स्त्री सब की भाभी । 

भोले व्यक्ति की स्त्री के साथ सभी लोग कोई न कोई सम्बन्ध जोड़ लेते हैं 
क्योंकि उन्हें पता होता है कि यहाँ झूठे सम्बन्ध से भी कोई विशेष हानि नहीं होती । 
घह कहावत उस समय कही जाती है जब दो व्यक्ति किसी तीसरे भले मानस व्यक्ति 
की तो प्रशंसा करना चाहते हों परन्तु उसकी पत्नी की बुराई को जानते हों । 

2. चोरेसू सौलिड डेन । अ्रथवा->चोरेसू वाले में । 


]. राजस्थानी कहावतें--एक अध्ययन, पृष्ठ 25 । 
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चोर की चोटी खड़ी | भ्रथवा--चोर के सिर पर भाग । 
चोरी करता अपराध है। चोर का पता लगाने के लिए कुछ तो पूछना ही 
पड़ेगा । झ्रत: यह बताया गया कि जो कोई भी चोर है, उसकी तो चोटी खड़ी दिखाई 
दे रही है । चोर ने सिर पर हाथ फेरा और पकड़ा गया । 
प्रस्तुत कहावत हिन्दी की प्रसिद्ध कहावत “चोर की दाढ़ी में तितकां' का किन्नौरी 
रूपान्तर है । 
3. मी क्षिगित्यू बातड़ तेग । 
आदमी छोटा बात बड़ी । 
यह कहावत हिन्दी की.“ऊंची दुकान फीका पकवान का किन्नौरी रूपान्तर है। 
4. ई राण्डीयू ताडे संसारु राण्डी बदमाश । 
एक बुरी झऔरत के लिए संसार की सब स्त्रियां बदमाश । 
ज॑सा कोई व्यक्ति स्वयं हो संसार के सब व्यक्तियों को बहू उसी रूप में देखता 
है। एक मछली सारे पानी को गन्दा कर देती है । 
5: मतों गोरबोनू लाइक, मतो संसारू लाइक | 
न तो घर के योग्य, न संसार के योग्य । 
6. मे गुच्‌ गुचू ग्यव्व, 
नार गुच्‌ गुचू हार । 
भाग को बार बार छेड़ें तो बुझ जाती है, 
स्‍्नी को बार बार तंग करें तो भाग जाती है। 
वजकिप्नौर में “हार' भ्रथवा 'हारी' की प्रथा है। जब विवाहित स्त्री का 
मन संसुराल में नहीं लगता हों तो इस प्रथा के भल्तगंत वह स्वेच्छा से दूसरे घर में 
विवाह कर सकती है । ऐसी दकछ्षा में नए पति द्वारा पहले पति को पू्वं-बिवाह का सारा 
खं देना होता है । 
स्त्री को ससुराल में बार बार तंग किया तो वह भाग जाती है ठीक वैसे ही 
जैसे चूल्हे की झ्राग को छेड़ते रहने से उसके बुक जाने का भय रहता है। 
7. बनठिन तो तो ठी लानतोंइं, गर पीगरे दुयो | 
सुन्दरी होने से क्या करना, जब दाँत पीले हों । 
(सुन्दरी हुई तो क्‍या हुआ, दाँत-तो पीले हैं ।) 
चगांव गांव की सुन्दरियों के दाँत. पीले हैं । यह उन पर छींटाकशी है। दाँतों 
के पीलेपन - का कारण शायद वहां का पानी है । 
8. बाहो मायच गौरचड्‌ पोशो लिसती देस। 
ती मायच गौटड देस । 
बिना पसन्द ससुराल (पराये के घर जाना) बिस्तरे में (गिरे) ठण्ढे पानी जैसा 
(तथा) पानी के बिता घराट जैसा । बिना पसन्द का ससुराल किन्नर-बालाओं के लिए 
बिस्तर में ठण्डे पानी तथा बिना पानी के घराट की भांति है, फिर वे वहां क्यों रहें ! 
9. रिण्डो खोटनो, सादू मोखनो । मूल का किया हुप्ा (बुरा काम) साधु 
मुगतता (है)। 


कहावत तब्या। ल।का।एफना ॥ +०> 
0. इम्या चोरेस, राया चोरेस। 
एक दिन को चोर, सौ (दिन) का चोर । 
!, उनचिद्‌ मीयू बोक दू । 
मांगने वाले व्यक्ति का हलवा (सदा ही) गम । 

“>जो व्यक्ति मांग कर खाता है वह दूसरों के येहां से उतनी ही वस्तु प्राप्त 
कर पाता है जितनी उसे खानी होती है । उसे बोसी रखने का उसके पांस प्रश्न ही 
नहीं उठता । 

]2. दम मीरडः ख क्षेन्नो ले वीमिग, मारी मी रइः ज्ञामों ले मा बीमिग | 

भ्रच्छे ग्रादमी के साथ शौच-निवुत्ति के लिये भी जाता, बुरे झ्रादमी के साथ 
खाना खाने के लिए भी नहीं जाना (चाहिये) | झर्थात्‌ भले के साथ घटिया - कार्य के 
लिये जाना भी बुरा नहीं होता परन्तु बुरे व्यक्ति के साथ भला कार्य करने के उद्देश्य 
से कहीं जाने पर भी लोग भ्रच्छा नहीं समभते । हिन्दी-भाषी क्षेत्र में इस प्रकार के 
भावों को व्यक्त करने वाली एक कहावत प्रसिद्ध है--बुरी संगति से अकेला मला । 

3, कागिस डालडों, प्यूस डावरडों । 

कव्वे (ने) डाल पर, चूहे (ने) बिल में । अर्थात्‌ सब लोगों को अपना ही 
घर प्रिय होता है। 

4. . कामड्‌ वेरड तारयाशिमिग, ज़ामिगू वेरह गोरयाशिमिग | 

काम करते समय लड़ना झंगड़नां, खाते समय प्रेम करना । 
खाना बहुत प्रेम से खाना चाहिए, काम के समय भले ही झगड़ा हो जाए । 
5. क्री ची ची बीतो, जातिढ, ची ची मा वी । 

गन्दगी धौ कर जाएगी, जाति धो कर नहीं जाएगी । 

6., कर मा चास्तड , ज़ोल चम | 

खड्डू (मेमने) के नाचने तक रानों की ऊन (नाचती है)। इसका भावार्थ यह 
है कि मेमने के नाचने से पहले ही उसकी रानों (पिछले भाग) की ऊन नाचना आरम्भ 
कर देती है। बड़े व्यक्ति द्वारा काय॑ करने से पूर्व ही उसके अनुयायी उस जैसा करना 
प्रारम्भ कर देते हैं । 

]7. कुयोरी बास्क्यड नियोरी दम । 

दूर के सम्बन्धी की अपेक्षा समीप का सम्बन्धी भ्रच्छा । 

जैसे घर जमाई अ्रच्छा भी हों तों भी उससे अपना बुरों लड़का ही अधिक 
भला है। प्रस्तुत कहावत भ्रंग्रेज़ी की कहावत 8॥000 4$ धरांटाटक ;/४॥ १/४४८ए का 
किन्नौरी रूप है । 

]8. कौद नीमा होद, मानीमा ठ हौद ? 

खाद हो तो चिल्टा, न हो तो क्‍या चिल्टा ? 


3. नमकीन हलवा । 
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यदि खच (परिश्रम) किया जाए तभी लामे है, नहीं तो कया लाभ ? 
]9.  खस रह वीमा पावडों, बाखौर रडः बीमा डोकहों । 
भेड़ों के साथ जाए तो कण्ढे के समतल स्थान में, बकरियों के साथ जाए तो 
ढाँक में । 
डरपोक व्यक्ति के साथ जाएं तो खतरा नहीं, वीर व्यक्ति के साथ जाएं तो 
खतरा मोल लेना पड़ता है अथवा ज॑से लोगों के साथ सम्पर्क हो उसी प्रकार रहना 
पड़ता है । 
20. अफरो चीज़ ला कुने मर ना बोलदो । 
अपनी चीज़ को कोई बुरा नहीं कहता | 
2. ज़ाई घोर न रून्दी, बन्दर खेच न रून्दो । 
लड़की घर नहीं रहती, बन्दर खेत में नहीं रहते । 
पूत्नी अपने माता-पिता के घर नहीं रहती झोर न ही बन्दर खेत में रहते हैं । 
22, गस मां सीमा कपड़ाझ्ों गसा । 
जामों मा नीमा रल कोनिकड्‌ | 
ऊली कपड़ां न हो तो सूती कपड़ा, खाने को न हो तो चावल केंगनी । 
अर्थात्‌ यदि मनुष्य परिश्रम करे तो ऊन के बने कपड़े न होने की. दशा में सूती 
कपड़े खरीद सकता है तथा यदि स्थानीय भोजन प्राप्त न हो तो चादल-कंगनी ग्रादि 
खरीदे जा सकते हैं । 
23. मी छोत छिकसुम ताछोत गुन्फा सुम । 
आदमी का पता तीन बातों से, घोड़े का पता तीन कदमों से । 
24. पेटिडः ताड़ेस ज्वोपरिड । 
--पेट के लिए मौत के मुंह में । 
श्र्थात्‌ जो व्यक्ति श्रपने पेट की ओर अधिक ध्यान देगा, -बंह मौत के मुंह में 
पड़ेगा श्रथवा इस पेट की खातिर बहुत खतरे मोल लेने पड़ते हैं । 
25... बल नीमा ठेपिड फोक्शिद्‌ ची । 
--सिर हो तो टोपी पहनते हैं । 
अर्थात्‌ आवश्यकता होने पर सब कुछ करना पड़ता है ! यदि मुख्य वस्तु हो तो 
सहायक जूटाई जा सकती हैं । 
26. हालेस कह जडप्या देसकी खेप्या । 
“जैसी सोने की चिड़िया वैसी ही गन्दगी की चिड़िया | 
जब कोई बिना सोचे विचारे दूसरों का अनुकरण करे तब कहा जाता है । 
27. “थारा' लोस्तो “थर' ले बतो | 
--ठहर' बोलते समय शेर भी भरा जाएगा । 


. “गस' का अर्थ कपड़ा होता है परन्तु 'कपड़ा गस” का श्र्थ सूती कपड़ा माना 
जाता है | हिन्दी व किन्नर-भाषा के मेल का यह सुन्दर उदाहरण है । 


किन्नर लौक कथा साहित्य [ 4] 
श्र्थात्‌ ठहरने के लिए कहना बहुत हानिकारक होता है प्रत: कार्य शीघ्रता से 
करना चाहिए । 

28, दम म्यू बोड राशड मारम्यू छड राशड । 

-“भच्छे आदमी का कूड़ा करकट, बुरे (निधन) व्यक्ति के बच्चे । 

भ्र्थात्‌ भ्रमीरों के घर में कूड़ा अधिक होता हैं झौर निर्धनों के बच्चे प्रधिक 
होते हैं । 

आ--लेन देन सम्बन्धी कहावतें : 

इस प्रकार की कहावतों की संख्या अधिक नहीं है। ये भी सामाजिक सत्य को 
प्रस्तुत करती हैं, यथा-- 

. मा राष्निग मी पड यूशिद्‌ कुलशिद्‌ माय । नहीं देने के व्यक्ति को पीसा 
हुआ, कूटा हुआ नहीं है, अर्थात्‌ जो व्यक्ति दूसरे को कुछ नहीं देना चाहता वह पीसे 
तंथा कूटे के लिए भी इनकार कर देता है। याचक भले ही उससे - किसी भी प्रकार 
की वस्तु मांगे, वह “नहीं! ही कहता जाता है । 

2. सो सोरो सूनो खोटुई पिछ 


आइकिला क्यू खोटयानो । 
--अ्रपना सोना खोटां, बाद में दूसरे को क्‍यों खोटा बताना ! 
इत्यादि । 
प्रवृत्ति सूचक कहावतें : 


इस वर्ग में वे सभी प्रकार की कहावतें रखी जा सकती हैं जिन के द्वारा किसी 
ब्यक्ति की कोई विशेष प्रवृत्ति प्रदर्शित हो । यथा--- 
क. लड्णा तड्‌ तड्‌ दाडी ज्ञोकोर । 
गौ मांस देख कर तुरन्त पटना । 
अर्थात्‌ निषिद्ध वस्तु को देख कर भी लाभ उठाने के उद्देश्य से अपने अधिकार 
में रखने की चेष्टा करना | यह कहावत विशेषतया उस समय कही जाती है जब कोई 
व्यक्ति अपने रक्त-सम्बन्ध वाले परिवार में ही भ्रच्छी लड़की देख कर रिइते को भूल 
कर विवाह कर लेता है। गाय का मांस वर्जित है परल्तु यदि उसे मोटा देख कर किसी 
के मुह में पानी झा जाए तो यह विशेष घटना हुई । 
ख. झआानु ई शेखी क्षेत्नों । 
--अपनी ही शेखी लगाना । 
जब कोई व्यक्ति प्रहम्‌ की प्रवृत्ति से बशीभूत होकर भपनी ही छ्षेखी बघारता 
रहे भौर दूसरे की बात न सुने तो यह कहावत कही जाती है । 
ग. कोलस झ्ञाओं खुर । 
“नम मांस में छूरी । 
जहां से कुछ पाने की भ्राश्षा हो वहीं मांगना उचित होता है। इसका भ्रथ॑ यह 
हुआ कि जहां से कुछ पाने की झ्ाशा हो, लोग वहीं बेभिकक मांगते हैं । 
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जाहि ते कछु पाइये करिये ताकी स्‍भास । 
सूखे सरवर पे गये कैसे बूकत प्यास ॥ 
घ. खाकढो कागे, मोनडो सहूको । 
मुंह में प्रखरोट की गिरी मन में खोट (शंका) । मुँह से तो मियां मिट्ठु, , मन में 
बुराई । 


शकुन, अपशकुन सूचक : 
यथा, 
. भ्ररक बोगना तेमरेल, 
चा बोगना कुनमस तोग । 
शराब गिरना भ्रच्छा शकुन, 
चाय गिरना भ्रपशकुन । 
शकुन तथा प्रपशकुन आदिम समाजों के व्यक्तियों के लिए बहुत महत्त्वपूर्ण होते 
हैं । यदि किसी व्यक्ति से शरांबं गिर जाए तो वह. शुभ छाकुन माना जाता है परन्तु 
चाय बहना अ्रपशकुन माना जाता है | इन दोनों वस्तुओं को शकुन तथा अपशकुन के 
साथ किस प्रकार जोड़ दिया गया, इस सम्बन्ध में निश्चित रूप से कुछ नहीं कहा जा 
सकता । 
2, ज्ञाई रो मोना भाईं दे, घरी के खौर ना राज़दो । 
लड़की का मन प्रसन्न न हो तो मेड़ में घास. भी नहीं उगता है । 
इस क्षेत्र में लड़कियों को प्रसन्न रखने के अतेक यत्न किये जाते हैं क्योंकि यह 
विश्वास किया जाता है कि यदि विवाहित भथवा अ्रविवाहित लड़की प्रसन्न हो तो घर 
में खुख-समृद्धि आती है, यदि वह अप्रसन्न हो जाए तो झ्निष्ट की आशंका बनी रहती 
है । प्रस्तुत कहावत हरिजन बोली में हैं। 
3. छड्‌ पोना तेमरेल । 
चा पोना खोझून । 
शराब गिरना भ्रच्छा शकुन | चाय गिरना भ्रपशकुन । 
4. फ्याये टिखडूसे कुई नीमा राक्सस सारयातों । 
माथे पर टीके वाला कुत्ता राक्षस को बुलाता है । 
ज्ञान सूचक : 
इस बर्ग की कहावतों को दो भागों में बाँटा जा सकता है-- 
प्रथम--वे कहावतें हैं जिनके द्वारा भौगोलिक भ्रथदा नीति सम्बन्धी ज्ञान का 
पता चलता है, यथा, 
. हाण्डी फिरी वाडतू । 
घूम फिर कर वाहूगतू । 


कहाबतें तथा लोकोक्तियां [ 43 


वाडुगतू सतलुज नदी के किनारे एक ऐसा स्थान है जहां से गुज़रे बिना किन्नर- 
क्षेत्र में प्रवेश सम्भव नहीं है। भले ही कोई व्यक्ति सारे किन्नौर में घृमता रहे परस्तु 
उसे वाड्गतू तो झ्ाना ही पड़ेगा । 

प्रस्तुत कहावत दुनिया गोल है' का किश्नौरी रूपान्तर है । 

2. खुरहों जोरमे पाण्ठुढ़ों शीशी । 
खुड्ड में जन्म लेकर कमरे में मर गए। 

किन्नर-क्षेत्र में यह प्रथा है कि प्रसव के समय स्त्री को प्रायः पशु बांधने के कमरे 
(खुड्ढू) में रखा जाता है। इस प्रकार प्रत्येक व्यक्ति का जन्म खुड्ड में ही होता है। जब 
बच्चा तीन भ्रथवा चार दिन का हो जाए तो माता व उसे घर के दूसरे कमरे (पण्दुछू) 
में लोया जाता है। ज्ञातार्जन किए बिना जो व्यक्ति अपने घर में निर्वाह करता है 


उसके सम्बन्ध में अनेक बार कहा जाता है कि वह खुड्ड में उत्पन्न हो कर कमरे में मर 
गया । 


प्रस्तुत कहावत हिन्दी में प्रचलित “कप मण्ड्क' का स्थानीय रूपान्तर है । 
3... काग वास्क्‍्यइ काग छड़ । 
काग (कल्वा) की भांति कव्वे का बच्चा । 
इस कहावत को उसे समय कहा जाता है जब किसी दुष्ट व्यक्ति का कोई मित्र 
झ्रथवा सम्बन्धी भी उसके समान दुष्टता करे । 
4... काग सूश्ििस ले रौक, मा सूछशििस ले रौक । 
कब्वा नहा कर भी काला, बिना नहाए भी काला । 
दुष्ट व्यक्ति तीर्थ यात्रा करने के -पदचात्‌ भी दृष्ट ही रहता है । 
5. मर भेरी रो गाबलो भलो थागदों । 
बुरी भेड़ का मेमना भला (भ्रच्छा) होता है, पर्थात्‌ बुरी मां के भी 
कई बार भ्च्छे बच्चे होते हैं । 
6.' मन्त्रिये बीश मारेन्दे । 
चतुर (समझदार) बीसों को मार देता है । 
7. ज़ितासूं चिमे सदा ई जी जी | 
अमीर की लड़की को हमेशा “जी', 'जी' (कहना पड़ता है) । 
इस कहावत का भ्रथं है कि यदि भ्रमीर की लड़की से विवाह किया जाए तो 


उसे “जी' कह कर श्रादर-खुशामद से पुकारना पड़ता है, इससे अच्छा है कि भ्रमीर को 
बेटी से विवाह न किया जाए और भपनी सामाजिक स्थिति का ध्यान रखा जाए । 


8. मर मानुश शेखिये बोदी थगदी । 

खराब आदमी को छ्षेखी बहुत होती है । 
9. का मानुश रो कचेलटंड । 

बुरे मनुष्य का बुरा लड़का । 
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खुलचू जोगस छूरिद पौरिच, । 
खल्टे (खाल) के योग्य धागा मिल जाता है । 


लड़का या लड़की सुन्दर न हों तब भी उनके योग्य रिश्ता मिल जाता है । 


बात छ्ोद्यानो सोंगी ना शोठयानो । 

मार्ग छोड़ दो, साथी मत छोड़ो । 

गौम्पा रुया ख्या युनमिग । 

कदस देख देख कर चलना । 

चामड्स गस झनु बिलडी डाबच । 

जुलाहा कपड़े को भ्रपनी ओर ही खींचता है। इसका सामान्य प्र यह है 
कि हर व्यक्ति भ्रपनो ही लाभ सोचता है । 


चामड, डागी लोन्मू ली सुखड । 
चामड़ः (चमार), डागी कहना ही सरल (होता है) | भ्र्थात्‌ दूसरे को 
घटिया बताना ही झ्रासान होता है । 


चोल्याल्या तृशडू खन खन दोषाड । 

(थ्राटा) छान कर बूंरा, प्रश्न (ज्योतिष) लगाने पर दोष (देवता या भूत 
का खोट) निकलता है, भर्थात्‌ जब झाटा छाना जाता है तो बूरा प्रवश्य 
निकलता है और प्रध्न लगाने से खोट ज़रूर निकलता है। 

माटी टैमाइन्दे हाण्डनो । 

मिट्टी दबा कर चलना | 


प्रर्थात्‌ मनुष्य को घमण्डी नहीं होना चाहिये । 


$9. 


छेपभोरी टौनको देखो, कुत्तौ जुलको देखो । 
स्त्री सुन्दर कपड़ों (पहनावा) वाले को देखती है तथा कुत्ता. फटे पुराने 


कपड़ों वाले को देखता है । भ्र्थात्‌--स्त्री तड़क भड़क वाले कपड़ों की झोर प्राकषित 
होती है तथा कुत्ता फटे पुराने कपडे पहने हुए व्यक्ति की ओर काटने के लिए दौड़ता है । 


प्रस्तुत कहावत हरिजन-बोली में है । 
]8. मर मानुसी सौहगी न बनयानो । 
बुरे व्यक्ति को साथी न बनाप्रो | 
]9. ज्ञामिग गाटो, कोष्टड बोदी । 
खाना कम, केष्ट प्रधिक । 
थोड़े से भोजन के लिये मनुष्य को उपलब्धि की अपेक्षा कष्ट अधिक करना 
पड़ता है । 
20, जितासू रह डालडेसू बड़ । 
भ्रमीर का घोड़ा, निर्धन की टाँगें! (समान होते हैं) । 
भर्थात्‌ निषंन व्यक्ति भ्रमीर के घोड़े की भांति पैदल सफर करता है । 
2]. डाब्मा डाब्मा वश्चली सरतो | 


खींचते खींचते रस्सी भी टूट जाती है । 


4. बढू--टांग भ्रथवा पैर । 
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22. देझोरों खोटिन्दे झाऊन्दी राज़ारों खोटिन्दे ऊनन्‍्ज्ी । 
देवता की नौकरी करने से निर्धन, राजा की नौकरी करने से घनवान । 


अर्थात्‌ देवता की नौकरो मुफ्त की होती है जबकि सरकारी नौकरी से पंसे 
मिलते हैं । 
23, गस ज्षोरह्ों शरे । 
छेचस प्राहे करे । 
कपड़ा रस्सी पर ही सजता हैं, स्त्री ससुराल में सजती है । 
24. प्रोशिमा डेडाली बन्ठेस नीच । 
सजाने पर डण्डा भी सुन्दर होता है । 
25. ककड़ी चोरों चोरों बकरी मारो । 
ककड़ी (खीरे) का चोर अन्त में बकरी की चोरी तक पहुँच जाता है । 
26. माइच मी पड़ केतक मा लोशों । 
न होने वाले (झभावश्रस्त) व्यक्ति को दुंगा' नहीं कहना चाहिये । 
27. राण्ड छेच मी पड 'फीच क' मा लोशो । 
विधवा स्त्नी को 'ले जाऊँगा' नहीं कहना चाहिये । 
28. हाइसडः मोन्‍्यातो, होदो पडी खुड़तों । 
जो कोई भी मनाएगा, उस -परं ही भूत लगेगा | 
प्र्थात्‌ विश्वास पर ही देवता-भूत का प्रभाव होता है । 
29. लाडेों रोशड राचू देन । 
गाय का क्रोध बछ ड़ पर । 
30. छेचोनू बातेदू तेरई मा ब्युग । 
स्त्रियों कौ बाते कभी समाप्त नही होतीं । इत्यादि । 
द्वितीय---इंस वर्ग में भज्ञान को प्रदर्शित करने वाली सारी कहावते प्रा जाती 
हैं । यथा, 
.  काग्रू छोनइ खझ्नो, पाखइ रिये। 
कब्बे की चोंच कोच में, पंख ऊपर | 
सूझबूक का भभाव होना परन्तु फिर भी छ्षेखी बघारना । 
2... फोचू कानडों जड़ । 
गधे के कान में सोना । 
मूख्ल॑ को भ्रच्छी व बुरी वस्तु में कोई भेद नहीं दिखाई देता, भ्रथवा मूर्ख अपने 
सस्तिषके का उपयोग नहीं कर सकता । यदि गधे के कान में सोना डाल दें तो भी उसे 
कया लाभ ! 
3. ह्यालस अनो व्यडःसी र्वां । 
गीदड़ भ्रपने डर से ही बोलने लग जाता है । 
मू्खं बिना पूछे ही बात कर देता है । 
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4. याना च्‌ग; उरा छछ्ढ मा प्यक्च । 
जानी का जौ, उरनी का लडकां--नहीं पकते | 
अर्थात्‌ उरनी गांव का लड़का भौर जानी गाँव के जौ पकते नहीं हैं। जानी गाँव 
में सर्दी भ्रधिक होती है तथा उरनी गाँव के लोगों के लड़के बुद्धि में पीछे रहते हैं । 
वास्तव में बात ऐसी नहीं है, पता नहीं कब यह कहावत प्रचलित हो गई । 
5. फोचू पचनिड ने रिन्मा ली रिन बडीनच । 
गधे की पूंछ नापने पर एक हाथ (ही होती है) । 
अर्थात्‌ दृष्ट की दुष्टता सदंव अपने साथ रहती है, कम नहीं होती । 
परिस्थिति सूचक : 
].. आन ऐमगे एपौन ऐम ! 
भूख मीठी हो तो जूता (भी) मीठा । 
अत्यधिक आवद्यकता पड़ने पर भले बुरे का भेद मिट जाता है । 
2. मो ज़ड खोटेस हातू खोट्यामग | 
अपना सोना खोटा है (तो) किसको खोटा कहें ? 
भ्र्थात्‌ जब अपनी ही परिस्थितियां ग्रनुकूल नहीं हैं तो दूसरों को दीन नहीं कहा 
जा सकता | 
3. आजस बार खोहः-ग्यो, बाखोरेस जाग्यो । 
बकरे ने ठहंनी ऋुकाई, बकरी ने (घास) खाया । 
बकरा काम करता रहा परन्तु लाभ बकरी को हुआ । पश्चिमी पहाड़ी में भी इस 
झाष्यय को एक कहावत है-- 
मार खाशो डबोक, मजे लुट्टों लोक । 
अर्थात्‌ मार तो सीधे साधे व्यक्ति पर पड़े परन्तु लाभ दूसरे लोग उठाएं । 
यह मुहावरा 'खीर खाए बाह्मणी, फांसी चेढ़े क्षेख' का स्थानीय रूपान्तर है । 
4. झोम इद काजड निदा । 
रास्ता एक काम दो । 
अर्थात्‌ 'एक पंथ दो काज' । 
5. किमशू मा खोटेस्मा, रिमशू झा खोटेस । 
घर का देवता (जब तक) (काम). नहीं करता, खेत का देवता भी नहीं 
करेगा । 
झर्थात्‌ जब तक घर के लोग काम नहीं करते, नौकर भी काम पर नहीं जाते । 
6. -कुष्टयू कू कू, रगस्‌ चिलयाम | 
कुत्ते को बुला कर प्रत्थर मारना । 
दुष्ट व्यक्ति को किसी प्रलोभन द्वारा आाकधित करके ही उससे बदला लिया 
जा सकता है | 
7. घाटेसू बेरडइ लासो जल ली डेन । 
कठिनाई के समय की चढ़ में छड़ी भी खड़ी । 
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कठिनाई के समय छोटा व्यक्ति भी सताता है । 
8. पपाचारसू शी शी ले डानड, 
शडगी ले डानडः । 
पपाचारस का मृतक का भी जुर्माना (दण्ड), जीवित का भी दण्ड 
प्राचीन समय में प॒रपराचारस नाम का एक डाकू चर्गाँव गाँव का निवासी था । 
उससे लोग बहुत दुःखी थे । राजा के आदेश पर लोगों ते उसे रेत में घसीट कर मार 
दिया परन्तु जब राजा को उसकी मृत्यु को समाचार मिला तो उसने हत्यारों को भारी 
जुर्माने किए तथा सजाएं दीं । तभी से यह कहावत चल पड़ी कि पपराचारस के जीकित 
रहने पर भी सुख नहीं तथा मृत्यु के पश्चात्‌ भी कठिनाई । 
जब किसी ब्यक्ति द्वारा लोग बहुत सताये जा रहे हों तब इस कहावत का प्रयोग 
करते हैं । 
9. मिरधिड्ट पामरासों खाकड्‌ खेर । 
मीरू के पमरस का मुंह टेढ़ा । 
पर्स नाम का टेढ़े मुंह वाला एक व्यक्ति मीरू गांव में रहता था | वह भले ही 
कितनो यत्न करता पर उसका मुह सीधा नहीं होता था । जब कोई व्यक्ति बहुत सेवा 
के पश्चात्‌ भी प्रसन्न न हों तो कहा जाता है कि उसकी दशा तो पमरस की भांति है, 
उसका मुँह सीधा नहीं होता भ्र्थात्‌ बह कभी प्रसन्न नहीं होता । 
0. मूुं मा पिज्यामू पुंछिड पिज्यामू । 
मुँह नहीं पूजना, पूंछ पूजना । 
पहले तो सीधे मुंह बांत नहीं करना परल्तु परिस्थितियां विपरीत होने पर 
चाट्कारिता करना तथा रिदेवत देना । 
. गुदों दू मानिमा, हायसी मा ताडज़िद्‌ । 
हाथ में नमकीन हलवा न हों तो कोई भी नहीं देखता । 
श्र्थात्‌ जब रुपये-पैसे पास न हों तो कोई मित्र नहीं होता । 
2. प्रोम्स मी खुड़मो निम्स शू । 
पहले मनुष्य को दोष (क्रोध) बाद में देवता का । 
अर्थात्‌ मनुष्य का क्रोधित होना देवता के क्रोध से भी बुरा है । 
3. शुपरा रानी सोम फलानी । 
शाम को “रानी' प्रात: भ्रमुक (अपरिचित) । 
परिचित व्यक्तियों को परिस्थितियों के सुधरने पर भुला देना । 
]4. फ़रोचो राम राम । 
गधे को “राम राम' कहना | 
परिस्थितियों के प्रनुकूल बात करना । जहाँ गधे को मामा कहने से कार्य सफल 
होता हो, वहाँ वेसा ही कहना । 


48  ] किन्नर लोक साहित्य 
स्नेह-सम्बन्ध सूचक : 


. तड्छझ्ी भिग नेरडस छुक्शी मिग वरकिस | जोन्मिग्या सोडगी ! किनू 
सुलचेन्ना चिकती यूर मा ब्यों । 
देखने (दृष्टि) में समीप, मिलने में दूर ! ऐ पसन्द के साथी ! झ्रापकों याद 
करे तो (झ्रापकी याद प्राने पर) <ंण्ढा पानी भी नीचे (गले से) नहीं 
जाता है । 
यह कहावत विरह-भावना को व्यक्त करती है । 
2. किन छह यवा ताई, भड छड तोल्याईं । 
आपका (अ्रपना) लड़का नीचे रखो, मेंरा लड़का उठाओो | 
अर्थात्‌ अपना बच्चा अधिक प्यारा होता है । 
3. पफरो मोठले छोटू सेब का भलो देखदे । 
ज़मीन के साल आइकिरो भलो देखिन्दों । 
अपनी गोंद में बच्चा सब से श्रच्छा दिखाई देता है । 
ज्ञमीन में फसल दूसरे की अच्छी दिखाई देती है । 
इत्यादि । 
हास्य रस सम्बन्धी कहावतें : 
इस क्षेत्र में कुछ कहावतें ऐसी भी प्रचलित हैं जिन के सुनने से हंसी झा जाती 
है । इस प्रकार की कहावतें संख्या में अधिक नहीं हैं परन्तु जो कुछ भी हैं उनसे यहां 
के सामाजिक जीवन पर हास्य का प्रभाव स्पष्ट होता है । 
/ ग्रशरहः छुना, मेल्लम मुशान, रीदड़ राक्सस, गीनम श्याली । 
अशरडः (गांव) का भूत, रामणी का मंशान (प्रेत), रिव्या का राक्षस 
तथ। मूरड का गीदड़ । 
किसी स्थान पर रात के समय अशरडः के छुना बंध, मेल्लम के मशान वंश तथा 
रिब्बा के राक्षस वंश के तीन व्यक्ति इकठ्टे हो गए। इनमें चौथा गीदड नाम वाला 
था जो गीनम (मूरड) गांव का . निवासी था| परिचय के समय सब ने अपने अपने 
सम्बन्ध में बताया । एक दूसरें की बात सुन कर सब सारी रात भर डरते रहे परन्तु 
प्रातः पता चला कि शुना; मशान, राक्षस तथा गींदड़ वंशों तथा मनुष्यों के नाम थे । 
2. देशडों नामड झकपा, पोशेनमिग पाकपा, ज्ाम्मिंग थुकूपा, गाछयामो 
थाकपा, विद्टू नामड डाकूपा | 
“पा' बाले शब्दों को इस मुहाबरे में इकट्ठा किये गया है, प्र्थ है-> 
गाँव का नाम झकपा; बिछाने को खाल, खाने को लफ्फी, गाच्री (कमर बन्ध) 
के लिए रस्सी, वज्धीर का वंश डाक्पा (है) । ये सभी बाते एक ही गांव भ्रकपा में हैं । 
''3, झड़ कैमा माथस, भ्रड्टू मा केमा छ माथस ! 
मुझे दे तो मेहता (भमीर), मुर्क न दे तो क्‍या मेहता ! 
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मेहता ग्राम-देवता का कारदार होता है | कहावत में बताया गया है कि स्वर्य 
को लाभ न पहुंचने की दिशा में लोग दूसरों को बड़ा नहीं समभते | 


4, टुकक्‍्पाऊ टुग तिड्‌ शूझड्पाऊ शुम तिड्‌ । 


टुकपा? (परगना) बालों के छः दिल तथा शूझ्रा (परगना) वालों के तीन 
दिल होते हैं । 
अर्थात्‌ टुग्पा परंगना के लोग श्रधिक वीर होते हैं। “टुक्पा' तथा “शूभा' का 
प्रयोग अभ्रंकों के अर्थ बंताने के लिये किया गयो है जो हंसाने वाला है । किन्नर-बोली में 
*“टुग' का प्र छः तथा 'शुम' का तीन होता है | टुग्पा व शुआ दो परगने हैं परन्तु 
उनके नाम किसी अन्य कारण से रखे गए हैं, वीरता व कायरता के कारण नहीं । 


5. चोरस व्यड्स जाखडों स्तिश्ञ चोरा । 
चोर के डर से भाड़ियों में छपते समय सात चोर । 
ग्र्थात्‌ जिस बाते का डर था, उससे भी अ्रधिक डरावने अनुभव हुए । 
इत्यादि । 


मुहावरों तथा कहावतों को स्थानीय बोली में 'स्यात्ों चीठी' कहा जाता है-। ये 
जन-विश्वास के झनुसार बुद्धिमानों द्वारा कही गई बातें होती हैं । 


कहावतों के भ्रन्य वर्गीकरण स्थानीय बोलियों के श्रनुसार भी किये जा सकते हैं । 
यहाँ प्रचलित बोलियों में कहावतों तथा पेहेलियों का अक्षय भण्डोर है। ऐसे झनेक 
व्यक्ति हैं जो मुहावरों से भरपूर भाषा में बात चीत करते हैं श्ौर अपने वार्तालाप को 
रोचक बना देते हैं | 


इस अध्ययन के पश्चात्‌ हम इस निष्कषं.प्रर॒ पहुंचते हैं कि कह।बत बह गब्द- 
समूह है जो अपने में किसी घटना के साथ सम्बन्धित तथ्य को इस प्रकार छपाये रहता 
है कि पाठक अथवा  श्रोता स्वत: ही उसके द्वारा प्राप्त होने वालेउपदेश को समझ 
लेते हैं औऔलौर उन पर इसका प्रभाव अपेक्षाकृत चिरस्थायी रहता है। संक्षिप्तता कहावत 
का प्रावश्यक अंग है, श्रोता के मस्तिष्क-तन्तुप्रों को जागुत _ करना इसकी विशेषता है 
तथा बनाबटी भाषा से दूर रहना -इसका गुण है । कहावत वह सूत्र-वाक्‍्य होता है जो 
देखने में छोटा होता है परन्तु जिसका प्रभाव गम्भीर होता है। 


किसो बोली में जितने भ्रधिक मुहावरे होंगे, वह उतनी ही अधिक -सक्षक्त होगी । 
मुहावरों अथवा कहावंतों का निर्माण साहित्यकारों द्वारा नहीं किया जाता बल्कि जन- 
साधारण के भ्रनुभव इनकी झाधार-शिला होते हैं। कहावते लोक-गीतों तथा लोक- 
कथाओं की अपेक्षा लोक में प्रचलित होने के लिये भ्रधिक समय लेती हैं क्योंकि लोक॑- 
मानस उन्हें भ्रपनाने में जल्दबाजी का आश्रय नहीं लेता। साथ ही इन के प्रेचार- 
प्रसार में लोक-मानस की रुचिं का होना आवद्यक हैं। एक बार प्रचलित हो जाने 
पर वे स्थायी हो जाती हैं और भाषा का अभिन्न पर भ्रंग बन जाती हैं. 


). टुग-छ:, पा-वाला, भर्थात्‌ छः वाला । यह किन्नर-क्षेत्र का एक परगना है । 
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यहां प्रचलित कुछ भ्रन्य कहावतें इस प्रकार हैं-- 


0. 


0, 


2. 


नोऊ पीयू नाचेचे दू । 

इसको चूहे नाच रहे हैं, भ्रर्थात्‌ भूख लगी है । 

मीगौनों स्कारो ज़रोत । 

झ्रांखों में तारे निकले । क्रोध भरा गया । 

मी ज़िगिच ख तेग। 

झादमी छोटा टट्टी बड़ी । ऊंची दुकान फीका पकवान । 

ती बास्क्‍याड्‌ वाइच्‌ क्रा बास्क्यड नाकिच्‌ । 

पानी की भांति पतला, बाल जैसा बारीक | किसी व्यक्ति भ्रथवा वस्तु को 
पतला तथा बारीक बताने के लिए प्रयोग किया जाता है । 

पहमू निपी लाब्मों हामी मा ब्योच । 

बीजने के बाद काटने को कहीं भी नहीं जाता । किए हुए काम का फल ज़रूर 
मिलता है या बुराई करने के बाद भुगतना तो पड़ता ही है । 

आदाड्‌ बौस्त स्काद बोंदी । 

आधी चीज़ शब्द भ्रधिक | भ्रधजल गगरी । 

दामासिस ह्ौं खोल खौल भ्रनु बाले | 

बेल (ने) मिट्टी (ज़मीन) खोद कर अपने सिर पर । मूर्ख झ्रादमी भ्रपने को 
ही नुकसान पहुंचाता है। मूर्ख का गढ़ा अपने लिए । 

मनो हिसाब माइच्‌ सरसाईयू हिसाब । 

मनों का हिसाब नहीं, सरसाईं का हिसाब | जहां हिसाब रखना हो, वहाँ 
नहीं रखना । बड़ी वस्तु का हिसाब न रखना झौर छोटी गिनना । 


दूभोच छोब बोदी । 

हू (नमकीन हलवा) से शोरबा भ्रधिक । बुरा करने के विचार वाले का भ्रधिक 
बुरा हो जाता । 

माइमू रड छ्षीमू ब्रोवली । 

न होना और मरना बराबर । जब चीज़ पास न हो तो समझ लो कि 
झादमी मर गया । 

युग वाडोई मादू । 

नीचे पांव ही नहीं हैं। घमण्ड इतना हो गया हैं कि पांव ज़मीन पर नहीं 
हैं । 

प्राच्‌ रन्‍मा ख्यूची ज़रब । 

प्ंगुली दे तो बाजू खींचना | थोड़ा उपकार करने पर अ्रंधिक की झाशा, 
भ्रतधिकार चेष्टा करना । 


7 


20, 


2. 


232: 
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फोचो वेरयां शेल । गधे को डण्डा ही दवाई । खराब आदमी मार पड़ने पर 
ही मानता है। 

मिग जुब स्तारा डेन । झांख नीचे निगाह ऊपर । देखने में भला, कार्य 
ख़राब । 

गरतक चूल्मा, डोंकाछों मा ब्योशों । 

गिरूंगा सोचे तो ढांक में नहीं जानो (था)। यदि परिणाम से डरते हो 
तो, खतरा नहीं मोल लेना था । 

म्राऊ मनो सासह हेदू मनो ग्रासड्‌ । 

अपनी मां का सांस, दूसरी मां का ग्रास | बच्चा' भ्रपनी मां से ही पलता 
है। अ्रपनी मां की आशीष दूसरे की मां के ग्रास से बड़ी होती है । 
चामाइस गस अनुकोचडी ताग्व । 

हरिजन (जुलाहा) कपड़े भ्रपनी तरफ को ही बुनता है। झपनी ही तारीफ 
करना, अपना लाभ सोचना । 

चोक्तीस गर मा वहूच ) 

टपकते पानी से घड़ा नहीं भरता । मांग कर कारोबार ठीक नहीं हो 
जाता । 

प्रायी छाड्स थुम्म मा बहूच । 

प्राये बच्चे से गोद नहीं भरती । अपना ही बच्चा सन्‍्तोष देने वाला 
होता है। 

कुमो नंगी वैरिड अ्रडगी । 

अन्दर खाली बाहर पूरा । अधिक दिखावों पर श्रपने पास कुछ नहीं । 
प्रच॒ मलमा वी मा द्वक्‍्च । 

अंग्रुली काटे तो खून नहीं निकलता । इतना अधिक कंजूस कि यदि श्रंगुली 
भी काट दें तो खून देने के लिए बह भी तैयार नहीं । 

प्रायी आशास सोदा-बेरु । दूसरे की आशा से हमेशा धक्के । दुराशा से 
निराक्ष भले । 

फो डोकाड़ो पाती झोम्स । 

हिरण ढाँक में मांस का बंटवारा पहले | चीज़ के बिना हाथ आए हो 
हिस्से बांटना । 

फ्या माएच मी पड़ ससगा' ब्योमा ले ज़ागा माएच । 

माथा (किस्मत) नहीं तो प्रादमी को स्वर्ग जाने पर भी जगह नहीं । 

बद किस्मत भादमी को दरार पड़ने पर भी जगह नहीं या स्वर्ग ह-स्वर्यं 
(आकाझ) जाने पर भी स्थान नहीं । 


सरगा--स्वरगं, दरार या झ्राकाश । 
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27. 
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32. 


33. 


34. 


35. 


36. 
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38. 


लोक्सू तुम्बियों ले मिगो । 

लोगों के सिर के पीछे भी झाँखें हैं। लोगों को भोला मत समभनता । 

दम मी रड्‌ उशरा ले ब्योशो, मार मी रह ज़ामू मा ब्योशों । 

अच्छे आदमी के साथ शौच भी जाना चाहिए, बुरे आदमी के साथ खाने 
को भी नहीं जाना चाहिए । 

फोचो बालडः फाड्स । 

गधे को भ्रच्छा घास बरबाद (बुरा)। बालइ--बटा हुआ धास। बुरे 
आदमी को भ्रच्छा करना भी बुरा होता है। 

गोंव ज्ञातक. भाव । क्ष्यादा खाऊंगा करके कुछ भी नहीं मिलना-ज़्यादा 
लालच बिल्कुल हानिकारक । 

तेते हुमा साँगाचों योछह । दादा की लाठी सीढ़ी- के नीचे-बुढ़ापा सब 
को आता है | 

प्रायी पिश्टिछ्ें नगार | दूसरे की पीठ पर बोभ । दूसरों पर भ्रपने काम थोंप 
देना । 

ज्ञान तड़ तेडः चोरस । चित्थड़ देखे कर चोर (समभना)। खराब कपड़े 
देख कर ही बुरा आदमी समझ लेना । 

यवा माइचों थ्वा। नीच नहीं ऊपर | नीचे न देख कर ऊपर देखना, 
घमण्ड करना । 

तेलडो दोर ती । 

तेल में पाती । घाव में नमक छिड़केना । 

फोचो छोतरी रिन्मा ले होदे ची । 

गधे की पूंछ नापे तो भी छतनी ही होगी--शैतान की खुशामद 
से लाभ नहीं । 

राह देन युने । 

डूबता सूर्य कण्ढे (चोटी) पर का सूयय--बुढ़ापा । 

हेदो लाटासो बन्नों सो माऊ लाटासो क्राब्मों । 

भौरों के बहरे को हंसाना, अपने बहरे को-रुलाना | अपनों की परवाह 
न करना दूसरों को खुश रखना । 

रागोन दोर तोबाड्‌ । 


पत्थरों में तूम्बा । पत्थरीले रास्ते पर तूम्बे की तरह लुढ़कना (बार बार 
गिरना) । 


हुजू थुग थुग दुक्‍्ती छोब । 


33. 
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मुसीबत पड़ कर मुठलियों को पीस कर शोरबा। मुसीबत में आकर 
घटिया चीज़ को भ्रच्छा समझना । 
कुईरन दोर झाटाड | 
कुत्तों के बीच पत्थर । कुत्तो हूं हूं' करते समय जब पत्थर से पीटे जाते हैं 


तो वे पत्थर दूसरे ने ही मारा होगा, ऐसा सोच कर खूब लड़ते हैं। दो 
प्रादर्मियों के बारे में तीसरे भ्रादमी का चुगली लगाना । 


अडः शेखीस ग ई ब्राल्तक | 

मेरी छेखी से मैं ही गिरु गा । शेखी को भ्रच्छा न समभना । 

दाम चुल्मा ज्राऊं, मार चाल्मा शूना । 

अच्छा सोचे तो अ्रपना, बुरा सोचे तो राक्षस (भूत)। जब भ्रच्छा काम हो 
गया तो मैंने किया, बुरा हुआ तो भूत ने । 

कन फूयारों वोस्पा । 

तेरे माथे में राख । तेरी किस्मत में कुछ भी नहीं । 

त्योंग पीछे ज़ाब्शीमा पीयू मा ज़ाच । 


ज्यादा बिल्लियां इकट्टी हों (तो) चूंहे नहीं खातीं। ज़्यादा आदमियों में 
लाभ कम | 


लोकोक्तियों का गहन अध्ययन करने पर किसी समाज का लोकवार्तापरक भ्रष्ययन 
सुगम हो जाता है परन्तु सत्य यह है कि मुहावरे व लोकोक्तियां संकलित करने मे 
समय तथों सुविधा का होना आवश्यक है । 


किन्नर-पहे लियां 
किन्नर पहेलियों को निम्न वर्गों में विभक्त किया जा सकता है-- 
. वस्तु सम्बन्धी । 
2. . जीव सम्बन्धी । 
3. फल सम्बन्धी । 
4. घर सम्बन्धी । 
5. प्रकृति सम्बन्धी । 
।. अस्तु-सस्बन्धी-- 
].- ठँन ठन रानियू -सान्‍्तनि बाबू | ठकठक की झ्रावाक्ष करते वाला 
बनावटी बाबू । चिमटो--चिमटा । 
2. श्रोमुनेस्लो चुकरी मद । 


रास्ते के किनारे चकोर के पांव के निशान | छुम्मो मद--लाठी के 
निज्ञान । 
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3. कोटिच्रो मागोलस तुबचो गोलच 
सन्दूक में नहीं श्राता है पर मुट्ठी में ग्रा जाता है | तुपुक--बन्दूक । 
4. प्रोमो यड थडः जन जनी मोद्‌ । 
रास्ते के दोनों शोर पाँद के निशान । छुम्मो मद--लाठी के निशोन | 
5. युगती खबवाजों थुग मे बारो। 
नीचे पानी डबल रहा है, ऊपर आग सुलग (जल) रही है। चिलम - 
हुक्‍्का । 
2. जीव-सम्बनस्धी-- 
].. ओोरू पोरू गाज़ना मजे वाना युनतिड्‌ । 
इधर उधर से गाँठ वाला और बीच से पतला । कोंकोणे--चिऊंटी । 
2. पाइच्‌ योठ्ड डिमारिय । 
पत्थर के नीचे बिल्कुल चुप.) सौको--बिच्छू 
3. भ्ररु परू गाजुल्ठया माज़ो पेरे जुन्ठडः । 
इधर उधर से गाँठ वाला शौर बीच से पतला। कोंकणें--चिऊंटी । 
3... फल सम्बन्धी-- 
. .भ्रॉयाँ रस खु्रोडों चूते ज्ोल्याद्िम । 
अन्घेरे खुडु में कोयल लटक रहे हैं। दाखछः--प्रंगूर । 
2. पोमरऊ देन फारोट चाम । 
बर्फ वाले पहाड़ पर चीरी हुई लकड़ी नाचती है। डडुखरू पुग--- 
तुलसी की मोड़ी । 
4... घर सम्बन्धी-- 
. ठोग अंज ती तुइड्ब्यो ए्वीग-अज ती तुड तुड बच । 
सफेद बकरी पानी पीने जा रही है ओर लाल बकरी पानी पी कर झा 
रही है। पोले लानो-- पोल्टू बनाना । 
एक पोल्टू को तेल में डाला जाता है, उस समय बह कच्चा ब सफंद होता है 
तथा दूसरे को कड़ाही से निकाला जाता है, बहू लोल हो गया होता है ॥ 
2. प्रान्‍्ते तेयों राल्डड मिंग । 
मेरे दादा की आँख स्वर्ग (की तरफ) । दुस्सरइः--चिमनी? । 
5. श्रकृति सम्बस्धी-- 
]. .नारो नारो नारक्षिम मादकोच | 


गिन गिन कर भी गिरना कठिन । कारों (स्कारो)--आकाझ्ष के तारे + 


. . भ्रूना हुआ्ला भ्रनाज । 
2. छत पर धूश्रां निकलने के लिए बनाई गई चिमनी + 
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2. हो हो शब्दढ खस खुलू बदरड । 
“हो हो' के शब्द से मिलता जुलता आया । रीशुर--मलेशियर । 
इत्यादि । 


भ्रति प्राचीन काल से विश्व की संब संसस्‍्कृतियों में बुद्धि-चातुर्य को विशेष 
उपलब्धि समभा जाता रहा है। हम प्रति दित जिन वस्तुपओ्ों को देखते हैं उन्के नामों 
से उन्हें जातने के यत्न भी करते हैं परन्तु पहेली अथवा प्रहेलिका में किसी साधारण 
जात को इस ढंग से पूछा जाता है कि श्रोता अथवा पाठक के मस्तिष्क पर दबाव 
पड़ता है और गणित के प्रइन की भाँति उसका उत्तर ढूंढने के लिये वह भपने ज्ञान- 
अक्षुओों को खोल कर शीघ्राति शीघ्र समाधान प्राप्त करने की चेष्टा करता है। 


पहेली को किन्नर समाज में बुद्धि-परीक्षा कीं दुष्टि से श्रावरयक माना जाता है । 
बच्चे तथा बूढ़े पहेलियां कहने तथा सुनने में बहुत रुचि लेते हैं। यहीं कारण है कि 
यहाँ हजारों पहेलियां प्रचलित हैं तथा उनमें सन्‍्तोषजनक रूप से बृद्धि भी होती जा 
रही है । लोकोक्ति भ्रथवा मुहावरे की भाँति पहेली भी संक्षिप्त वाक्य होता है परन्तु 
उसमें लाक्षणिकता नहीं होती । वह प्रइन के रूप में पूछी जाती है तथा श्रोता को यथा- 
शीकघ्र उसका उत्तर देना पड़ता है । 


किन्नर बोली में पहेली को "स्थानों चीौठी' की भांति “शस्त्रडः' कहा जाता है। 
ऐसा प्रतीत होता है कि यह दाब्द 'शास्त्रह से संक्षिप्त होकर बना हैं। शिमला जिला के 
उपरि क्षेत्रों में इसे “बूकगे की कौथा' कहा णाता है। किन्नर-लोग 'शास्त्रड को 
मनोरंजन का बहुत बड़ा साघन मानते हैं और रात को प्रंगीठी के पास बैठ कर 
पर्याप्त समय तक इन्हें कहा सुनां जाता है। लोकोक्तियों तथा कहावतों की भाँति 
दास्त्रेड भी यहां के लोक-साहित्य का आवश्यक झ्ंग है । 


हमने पहेलियों को लोकोक्ति साहित्य के ग्रन्तगंत इस लिए. रखा है कि बुढि- 
परीक्षा का माध्यम होने के साथ ही इनका लोकोक्ति साहित्य में अपना स्थान है। 
शास्त्रडः का प्रयोग छास्त्रा्थ की भाँति किया जाता है। पहेली पूछने वाला श्रोता को 
हराना चाहता है और श्रोता अपने ज्ञान के आधार पर उत्तर दे कर प्रश्नकर्त्ता से नई 
पहेली पूछता है| इस क्षेत्र में हज़ारों की संख्या में पहेलियाँ प्रचलित हैं वर्गीकरण के 
उद्देश्य से केवल कुछ का वर्णन प्रस्तुत भ्रध्याय के भ्रन्तगंत किया जा सका है | भाद्या है 
थुस्तक के कलेवर को दुष्टिगत रखते हुए विद्वान पाठक इसे अपर्याष्त नहीं समझेंगे । 
लोकोक्ति साहित्य की सरिता समाज में अ्रबाध गति से बह रही हैं। इसकी सीमा-रेखा 
निर्धारित करना न ही तो सम्भव हुआ है प्रौर न होगा । निश्चित रूप से यह साहित्य 
हमारे मौखिक “शास्त्न' हैं जिन्हें जन-वाणी रूपी स्रोतस्विनी का संरक्षण प्राप्त है। 
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बर्गोकरण : 
किन्नर-समाज बहु-स्यौहार-प्रधान है। यहां बंषं भर में पचास से भी ग्रधिक 
त्यौहार मनाए जाते हैं । इस क्षेत्र में मनाए जानें वाले त्यौहारों को संस्कारों की दृष्टि 
से तीन मुख्य वर्गों में विभाजित किया जा सकता है :-- 
. हिन्दू-धर्म सम्बन्धी त्यौहार । 
2. बौद्ध-धर्म सम्बन्धी त्यौहार । 
3. प्रादिम जातीय/प्राग॑ तिहासिक त्यौहार | 
हिन्दू धर्म सम्बन्धी त्यौहार इस क्षेत्र में दो प्रकार से मनाएं जाते हैं :-- 
प्रथम--वे उत्सव जिन के नाम भारतवर्ष के शेष भागों में मनाए जाने वाले 
त्यौहारों के भ्रनुरूप हैं, यथा--दीवाली, फागुली, बीशू, शिवरात्रि ग्रादि । 
द्वितीय--वे उत्सव जिनके नाम संस्कृत के नामों के अपश्रंश हैं, यथा--दक रेणी 
(दक्षिणायन), शोणेचडः (श्रावणी), भश्लेचडः (झ्राषाढ़ो) आदि । 
बौद्ध-धर्मं सम्बन्धी त्यौहार उन क्षेत्रों में ही प्रचलित हैं जहां लासाझ्रों का प्रभाव 
अधिक है । इनमें प्रमुख त्यौहार *“लोसर' होता है । 
प्रागंतिहासिक/झादिम जातीय त्यौहारों में फुल्पाच, चंत्रोल, शूपितड हूराड तथा 
राग्रुल भ्रादि विशेष प्रसिद्ध हैं । 
इस वर्गीकरण को निम्न प्रकार से भी स्पष्ट किया जा सकता हैं :-- 


त्यौहार-उत्सव 
. हिल्वू-षर्म सम्बन्धी :-- 
]. बाषिक :-- 
श्र. चंत्रोल । 
झा. बीशू। 
इ.  ज्येष्टड्‌ । 
ई... अ्रष्लेचड । 


जज भर था 
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ऐ. फागुली | 
तथा झो,. शिवरात्रि । 
2. मासिक :-- 

हर... साजो । 

झा. पौणासिड (पूर्णमाशी) । 
3. श्रनिदिचत्‌ :-- 


के. पौरिष्टाड (प्रतिष्ठा)। 
झा. जातरडः (यात्रा) | 
तथा इ.. होमडः (होम-हवन) । 


]. बौद्ध-धर्म सम्बन्धी :--- 
. वाधिक :-- 

झ. ' लोसर । 
झा. रमदंस । 
है, लामोच्‌ । 
ई.  दिरकिन | 
उ. बिने। 
ऊ... 'कुमज़ोद । 


तथा ए.  छूयाड्‌ कुल्मा । 
2... आवश्यकतानुसार :-- 
ग्र.. रमनस । 
झा. गोम्पा ज़ाल्खा । 
इ.. कडुग्युर ज्ाल्मा । 
तथा ई. ... पंजा । 
3. झादिस जातीय/प्रार्ग तिहासिक :-- 
. फूलों से सम्बन्धित :--- 
भर. फुल्याच, उख्याड अथवा फुलाइच । 
भा. ऐराटड प्रयवा ऐराचड । 
इ. नमइन | 
तथा ई... छोटा फुल्यात्र । 
2. दैेवताप्रों तथा भूत-प्रेतों से सम्बन्धित :--- 
अर. माहडहू सोडा (साडा)-पन्द्रह माघ ! 


झा. खेपा। 
है. चंत्रोल। 
तथा ई. छूपितड्ट हूराडू। 


3. पितरों से सम्बन्धित :--- 
अर. डकरेणी/दकरेणी/दकक्‍्खणेंणी । 
झा. दीवाल--बड़ां व छोटा । 
इ.. खेपा। 
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तथा ई. -सुस्कर | 
इस क्षेत्र में मनाए जाने वाले त्यौहारों का एक भौर वर्गीकरण क्षेत्रों के झाधार 
पर भी प्रस्तुत किया जा सकता है :--- 


. . सारे किन्नौर में मनाए जाने वाले त्यौहार । 
2- क्षेत्र विशेष--में मनाए जाने वाले त्यौहार । 
3. गांव--विश्येष में मनाए जाने वाले त्यौहार । 
इस बर्गीकरण को इस प्रकार अभ्रधिक स्पष्ट किया जा सकता है :-- 


त्यौहार 
+ 
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सारे क्षेत्र में मनाए क्षेत्न-विशेष में मनाए जाने गांव-रिशर् में मनाए जाने 
जाने वाले । बाले । वाले त्यौहार । 

उख्याड्‌ दीवाल, लोसर, माहड साडग, शिरकिन, कन्ज्युर ज्ाल्मा, 

फागुली खेपा, बल, छोटा लामा जुल्खा, ऐराटडः 

डकरेणी । दीवाल । उद्यानिष्ट, पीटग पूजा 

आदि । 
किन्नर-त्यौहारों का एक भ्रन्य वर्गीकरण श्रनुष्ठान से सम्बन्धित भी हो सकता है, 
पथा--- 
त्यौहार 
$ 

>> थक, ५ ««नयायंताबसा आर नाच कद्ा+ ५. «वार 

है $+ * + 
मासों से. देवी-देवताझरों से सम्बन्धि।. भूत-प्रेतों से सम्बन्धित पितरों से 
सम्बन्धित । सम्बन्धित 
चैत्नोल, शू जब, रागुल, माहड साहा, . फुल्याच, चैत्रोल, . दकरेणी, 


बीशू, ज्येष्टड्, फागुली, शूसारिढों फ़ीमिंग |. कुमज़ोद, नमइन | उख्याड़ । 
अदलेचड, शोनेचड, 


फागुली । 
इस श्रध्याय में बर्ष भर के त्यौहारों का भ्रध्ययन मासिक क्रम से प्रस्तुत किया 
गया है । 
त्योहार तथा उनके मनाने के ढंग : 
चत्रोल : 


चर्ांव गांव में चंत्रोल के त्यौहार में एक विशेष परिवार का व्यक्ति अपने सिर 
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पर “लोर” लगाता तथा देवता के कपड़े पहतता है। उसकी गर्दत के पास लकड़ी का 
बना हुझ्ला लिंग! लटका दिया जाता है तथा पेट से नीचे एक छुनछुनी बाँध दी जाती 
है । युबक इन दोनों वस्तुओं को हिलाते तथा 'खोन” को तंग करते हैं। ग्राम- 
युवक लिंगाकार लम्बी लकड़ियां ले कर स्‍्रश्लील शाब्द बोलते हैं। खोन' का गिरना 
तथा हंसना भ्रपशकुन माना जाता है। “खोर! को वर्ष में इसी दिन देव-मन्दिर से 
निकाला जाता है तथा प्रातः से पूर्व फिर बहीं रख दिया जाता है । 

इस भवसर पर गांव का प्रायः प्रत्येक व्यक्ति सिरे से मोटी तथा गोल लिंगाकार 
लकड़ी सन्थड्‌ में लाता है। इस लकड़ी को “चेत्नोल शिड* कहा जाता है। इस 
रात सभी व्यक्तियों को अश्लीलता-प्रदर्शन तथा भ्रश्लील-माषण की छूट रहती है।* सभी 
लोग “चंत्रोल-शिडों' से खोन को चारों शोर से घेर लेते हैं। खोन को बहुत घीमी 
गति से “सन्थड्‌' में श्रागे तथा पीछे चलना पड़ता हैं। चंत्रोल-छशिडों वाले व्यक्ति 


]. खोर--यह ब्रेकलिड नामक लकड़ी को बनाया गया राक्षस का प्रतीक चेहरा 
(मुखौटा) है। 'खोन' इसे अपने सिर पर पहनता है । यह एक शोर से दूटा 
हुआ है । कहते हैं कि इसे प्राचीन समय में 'खोन' भपने मुंह के भागे पहनता था 
पर एंक बार यह गिर गया था । ब्रेकलिड की प्रबं केवल भाड़ियां ही मिलती हैं 
इतने बड़े वृक्ष नहीं कि उनसे इस प्रकार का नया मुखौटा बनाया जा सके । 

2. खोन--राक्षस, खोर पहनने वाला व्यक्ति 'खोन' कहलाता है। यह देवता के 
कपड़े पहनता है। इसे राक्षस का प्रतिनिधि माना जाता है.। कहा जाता है कि 
प्राचीन काल में 'राक्षस' गाँव में झाकर ग्रामीणों को खा जाया करता था 
परन्तु बाद में ग्राम-देवता ने उसके साथ समझौता किया था जिस के अनुसार 
वह अब गाँव में नहीं झाता । 

3, चैत्रोल शिझू--चैत्रोल की लकडी । यह लकड़ी किसी भी बुक्ष की हो सकती है 
परन्तु इस का सिरा मोटा होना आवश्यक माना जाता है । कहां जाता है कि 
कुछ वर्ष पहले तक लोग इन लकड़ियों को रंग बिरंगा बनो कर लाते थे । ये 
लकड़ियां लम्बी तथा टेढी-मेढ़ी होती हैं तथा “'शिश्न' का प्रतीक मानी जाती हैं। 

4. ऐसा प्रतीत होता है कि यह नग्नता-प्रदर्शन का ही एक रूप है। ग्रियर्सन 
महोदय लिखते हैं : 
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बरुवतियों के साथ भी भ्रश्लील मज़ाक करते हैं; वे इसका बुरा नहीं मानती । सनन्‍्थड्‌ से 
निकल कर “खोन' वादकों के साथ सारे गांव का चक्‍कर लगाता है। इस अवसर पर 
झोकपूर्ण ढंग से शंख' बजाए जाते हैं | गाँव का चक्कर काटने का अ्भिप्राय यह बताया 
जाता है कि प्राचीन समय में राक्षस इस रात गाँव में आते थे और निवासियों को खा 
जाते थे। बाद में देवता ने उन से यह समझौता किया कि वे गाँव में नहीं आएंगे । 
उसी समभोौते की याद में यह उत्सव मनाया जाता है । 

गाँव का चक्‍कर लगा चुकने के पदचात्‌ “खोन' भ्रपने घर वापिस चला जाता है | 
“सन्यड्‌' में हरिजनों द्वारा 'होरिडः फो” का लोक-स्वॉग निकाला जाता है। इस 
स्वांग भें दो- युवक 'होरिड फो' बनते हैं। एक युवक दूसरे सीधे खड़े व्यक्ति की 
पीठ से भ्रपता सिर लगा लेता है। उस पर तथा खड़े युवक पर दोहडू या 
कोई भ्रन्य वस्त्न ओढ़ा दियाजांता है । खड़ा व्यक्ति सहारे के लिए अपने हाथों में दो 
लाठियां ले लेता है, उन्हें भी कपड़े से ढक दिया जाता है, ताकि बे लोगों को न दिखाई 
दें। झागे रहने वाले इस «्यक्ति के सिर पर दो बड़े बड़े सींग लगा दिये जाते हैं। 
ये सींग बनावटी होते हैं। इस व्यवित के मुख को बनावटी चेहरे से ढक दिया जाता 
है। भ्रब यह भझ्राकृति एक विचित्र प्रकार के जानवर की सी लगती है। ढोल की 
झावाज से “होरिड्फो' झागे व पीछे चलता जाता है | 'होरिडफो' की पत्नी भी होती 
है.णो कभी भूमि पर लेट जाती है झ्ौर 'होरिडःफ़ो' उस पर लेट कर विचित्न सी हरकतें 
करता है? । उसकी पत्नी का स्वांग दूसरा मनुष्य करता है। 

जब “खोन' बापिस झाता है तो उसके साथ कुल्हाड़ों (डंगरों) वाले दो व्यक्ति 
मछालें ले कर शझाते हैं । ये विचित्र पहनावा पहने तथा बनावटी चेहरे लगाए होते हैं । 
इन्हें (सिहां' कहा जाता है। इनका कायं॑ प्रंगारे फाड़ कर सोये हुए व्यक्तियों को 
जगाना होता है। इसके पश्चात्‌ खोन गाँव के एक श्रन्य मार्ग से दर्शकों के साथ 
अपने घर तथा देवता की कोठी* में लौट जाता है जहां से साघारण कपड़ों में मेला 
(नृत्य) के लिये वापिस आता है। मेले में “खोन' धुरी में तीन चक्कर लगाने के पक्चात्‌ 


]... किसी की मृत्यु के समय बजाए जाने वाले शहनाई की भांति लम्बे यन्त्र को 
स्थानीय भाषा में “बुखरिड' कहा जाता है । यह ताम्बे की तूरी होती है । 

2.  होरिह---लकडी का ठेला, फो-जंगली जानवर (हरिण) | यदि झाब्दिक अर्थ लिया 
जाए तो लकड़ी के ठले की भाँति का जानवर' होगा । स्वाँग को देख कर यह 
नाम साथंक भी श्रतीत होता है। यह प्रसिद्ध किन्नर-लोक-नाट्य है । 

3. यह प्रदर्शन भी नग्नता-प्रदर्शन का रूप है जो राक्षसों को भगाने के उद्देश्य से 
किया जाता है। भाइचयं नहीं कि लोग प्राचीन काल में नग्नता-प्रदर्शन भी 
करते रहे हों | श्री ऐन० ऐम० पेंजर नग्नता-प्रदर्शन के निम्न कारण बताते 
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मेले! को विसजित कर देता है। 'खोन” को वर्ष भर में देवता की भ्रन्य कोई बेगार 
नहीं देनी पड़ती । ग्राम-देवता की पालकी को इस मेले के अ्रवसर पर नहीं निकाला 
जाता । 

पांगी गाँव में भी चैत मासे में ही चंत्रोल मनाया जाता है पर उस में केक्‍्ल 
नृत्यत्गायन का ही कार्य क्रम रहता है । 

कामरू गाँव में चंत्रोल चंत्र मास के नवरात्रों में मनाने की प्रथा है। उस दिन 
घरों की दीवारों पर जानवरों, फसलों तंथा मनुष्यों के चित्र बनाये जाते हैं ताकि वर्ष 
में इन सब की वृद्धि हो । इस दिन प्रात:काल गाय को दूहना शुभ माना जाता है। 

ब्रग्मा गाँव में भी 'चंत्नोल शिड' बनाने की प्रथा प्रचलित रही है । यहां भी तिथि 
देख कर चैत मास में मेला मताया जाता है। प्रथम दिन घरों की सफाई की जाती 
है। दूसरे दिन 'हालेसों” को पकवान दिए जाते हैं । तीसरे दिन घरों की दीबारों पर 
मनुष्यों, पशुओं तथा अनाज की बालियों झ्ादि के चित्र बनाए जाते हैं । देवता को गाँव 
के ख्लेतों के रास्ते नीचे सड़क के किनारे अपने खेत में ले जाया जाता है। लोग इस 
झवसर पर अपने खेतों में पोल्टू* बनाते हैं तथा देवता को धूप देते हैं। सतलुज के 
किनारे के अपने खेत में पहुंच कर देवता को खेत के बीच बिठा दिया जाता है और ख्रब 
लोग नमकीन हलवा (दू) त॑यार करने में लग जाते हैं। सड़क के पास पहुंचने पर 
पुजारी देवता की जटाओं से भूत-प्रेतों तथा जादू का प्रभाव दूर करने के लिए काँटेदार 
भाड़ियों से उसके रथ को बार बार भाड़ता है। सायंकाल गाँव में लौट कर लोग गाँव 
के बाहर हाण्डियां फोड़ते हैं। हाण्डी फोड़ने से भूत-प्रेतों को घर से भगाने का भश्र्थ 
लिया जाता है । 

मेबर गाँव में चंत्रोल च॑त मास में शुक्ल पक्ष की निदिचत्‌ तिथि को मनाया जाता 
है। घरों की दीवारों पर चित्र बनाए जाते हैं। यहां चंत्रोल को “चित्रों का त्यौहार" 
माना जाता है। दूसरा दिन “हन फुसमिग' अभ्रथवां “खोडट फुसमिग* कहां जाता है। 
तोड़ी जाने वाली हाण्डी पर भी चित्रकारी की जोती है। हाण्डी में अनाज के छिलके, 
जोगठी, पकवान तथा विशेष भाड़ी डाल कर उन्हें आग लगा दी जाती है । हाण्डी 
तोड़ने पर थोल्टुओं से खेलने की प्रथा भी प्रचलित है। घरों में भ्राटे के बकरे भ्रथवा 
मेमने' बना कर कोनों में रखे जाते हैं और प्रातःकाल संबं से पहले इन मूर्तियों के 





.. स्थानीय भाषा में मेले को “कायड्‌' कहा जाता है। “मेला' विशिष्ट शब्द है इस 
का श्र त्यौहार अ्रथवा नृत्य-गायन का कायंक्रम होता है । 

2. खेती के कार्य में सहायक हरिजनों को “हालेस' कहा जाता है। इस का भ्र्थ 
“हल चलाने वाला' होता है। 

3. पूरियों की भांति तेयार किया जाने वाला पकवाल खेतों में पोल्टू बनाने की प्रथा 
प्राय: प्रत्येक गांव में है, ऐसा विश्वास किया जाता है कि इससे फसल के तथा 
ग्राम-देवता प्रसन्न होंते हैं । 

4. हन या खोह-मिट्टी का बतेन, फुसमिग-तोड़ना । 

5. मेमने के लिए यहां दो शब्द प्रचलित हैं--'खड्डू' तथा “हुल'। खड्डू छोटा 
मेमना होता है और हुल (कर अथवा कार) बड़ा । 
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बर्शन किये जाते हैं । इस कार्य को “मिक्तों कारच्‌” कहा जाता है। प्रात: ही कुत्ता व 
कब्दा देखना ग्रशुम माना जाता है| बुरे तथा प्रभागे मनुष्यों के दर्शन भी अशुभ माने 
जाते हैं। रोपी गांव में भी चंत्रोल के दिन हाण्डी फोडने की प्रथा है। साडूला धाटी के 
मांबों तथा ठडे आदि भ्रनेक स्थानों में चंश्रोल में मेला नहीं लगाया जाता, लोग अपने 
घरों में पोल्टू ग्रादि बना-कर खाते हैं । 


बीशू किन्नर-क्षेत्र के भ्रनेक गाँवों में मताया जाने वाला वैशाख मास का प्रसिद्ध 
त्यौहार है | जिन गांवों में. चैत्रोल नहीं मनाया जाता वहां बीशू ही वर्ष का पहला 
त्यौहार होता है । 

आअगांव-- 


देवता सजाया जाता है | देवता के कारदारों का का्य-काल समाप्त हो जाता है 
और नये कारदार कार्य-भार सम्भाल लेते हैं | देवता के मुखडः (धातु के चेहरे) भ्रादि की 
भी सफाई की जाती है। प्रत्येक चौथे वर्ष बीश के दित 'बल” मनाया जाता है जिस में 
देवता के मन्दिर से सब पुराने हथियारों को निकाल कर साफ किया जाता हैं| बाद में 
गाँव के पुरुषों के दो दल हो जाते हैं भौर झापस में उन हथियारों से कृत्रिम युद्ध करते 
हैं । देवता उस दिन सारै गाँव के गिर्दे घुमाया जाता है | “बल' में परिक्रमा करते समय 
देवता की पालकी को भ्नेक बार भप्रदृश्य भूत-प्रेत घेर लेते हैं। बताया जाता है कि 
जब भूत-प्रेत देवता को रोक लेते हैं तो पालकी का भार बढ़ जाता है । इन ऐतिहासिक 
हथियारों से स्थान स्थान पर नृत्य किया जाता है? । 


पांगी-- 

ऊपरर्वाणत- क्रम से कार्यक्रम मनायें जाते हैं। युवक तथा युवतियां एक बांस 
की भांति की लकड़ी 'स्कन' की पिचकारियां बनाते हैं | इन्हें स्कन टिपिक्च' कहा 
जाता है। इन से हवा भर कर कान में पिचकारी मारने से दर्द होता है । 

& ७ आय 

अचगांव गाँव के सम्बन्ध में वर्णित क्रम के अनुसार मेला लगता है। देवता 
चारों दिशाओं की शोर पूजा करता है ताकि राक्षसों का भय समाप्त हो जाए। 


कानसम-- 
लोग नदी में नहाते हैं ।. रात को सन्थड्ट में मेला होता है | देवता को दूसरे दिन 


. मिश्तो-दर्शन, कारच्‌-मेमना, मेमने के दर्शन करना | 


2. हिमाचल प्रदेश के शिमला ज़िला के अनेक स्थानों पर पुराने हथियारों को ले 
कर बीशू के दिन दो दलों में बंट कर लोग युद्ध करते हैं तथा जीता हुप्मा दल 
विजय-गान करता हुभ्ा भ्रपने गाँव लौटता है । 
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सजाया जाता है । मेले में सारी स्त्रियां सुन्दर कपड़े तथा गहने पहन कर झाती हैं 
बरन्‌ देवता की झोर से जुर्माना किया जाता है । 

लिप्पा-- 

लोग एक विशेष स्थान से पानी लाने के लिये प्रातः काल ही घरों से निकल 
पड़ते हैं । इस पानी को गंगा जल के साथ मिला कर वर्ष भर के लिये रख लिया 
जाता है। देवता के मत्दिर की सफाई की जाती है, चमरड्‌! धो कर सुखाया जाता 
है | भ्रगले दिन डाचोम्पा ढाँक के अन्दर बनी हुई पद््‌मसम्भव की मूति को देखने के 
लिये युवक-युवतियाँ जाते हैं । यह स्थान दुर्गम है । 

900५ + हा 

ऊपरवर्णित कार्य क्रम यहां भी होता है परन्तु लोग पद्च-सम्भव की मूर्ति के दर्शनों 
को नहीं जाते । 

मेबर--- 

मंगल या शनिवार को बीशू मनायां जाता है | देव-मन्दिर तथा मुखडः श्रादि 
की सफाई की जाती है । माटिडः* छाड्ा की पत्थरों को छोटी' छोटी गोलियें को, जिन्हें 
दो अलग अलग स्थानों पर पाँच व सात की संख्या में गत वर्ष के बीशू मेले के. दिन 
गाड़ा गाया होता है, दूंढा जाता है! । इन्हें साफ किया जाता है तथा मेमने की बलि दी 
जाती है झोर कच्चे ग्ननाज से पूजा जाता है। अधपका माँस लोगों में बांट दिया जाता 
है । सब गोलियों को इकट्ठा रख कर बारी बारी से निशाना लगाया जाता है । जिस 
व्यक्ति के निशाने के द्वारा सारी गोलियाँ तितर बितर हो जाएं. उसे सौभाग्यझाली 
माना जाता है। “माटिडः छाडग' को इस प्रकार जगाना पृथ्वी को सुसुप्तावस्था से जगाना 
माना जाता है। फुभ्नाल लोग 'पथरिडः तथा 'शुलू  नाम-के फूल देवता को चढ़ाते हैं। 
चौथे वर्ष “बल” का मेला होता है । चर्गाँव गाँव में किये जाने वाले “बल सम्बन्धी 
सारे कार्यक्रम यहां भी किये जाते हैं | प्राचीन काल में 'बल' के दिन एक सूभर, एक 
मैमना, एक कबव्वा. एक मुर्गा तथा एक बकरा बलि देने की प्रथा थीं। प्राचीन काल 
के हथियारों को भी मेमने की बलि दी जाती है ताकि वे नुकसान न पहुंचाएं । 

भाषा घादी-- 

कटगाँव में बीशू में 'दृ' (नमकीन हलवा) बनाया जाता है। महासू देवता का 
क्रो! देव-मन्दिर से निकाला जाता है तथा मेले में तीन फेरों में नचाया जाता है । 


. देवता की जटाएं जो याक के बालों की बनाई गई होती हैं । 

2. माटिह-मिट॒टी, छाडा-लड़के, मिट्टी के लड़के । ये कई गाँवों में गृह-देवता 
माने जाते हैं । 

3. ऐसा विश्वास है कि अनेक बारे ये गोलियाँ श्रपने झापं स्थान परिबतंन कर लेती 
हैं तथा संख्या में बढ़ भी जाती हैं। इन का कम होना अपशकुन तथों बढ़ना 
शुभ शकुन माना जाता है । 

4. “बल का भ्र्थ कुछ लोग “बलि” लेते हैं । भव भी कई गाँवों में इस दिन बलियां 
दी जाती हैं। इसका सम्बन्ध “राजा बलि' से भी सम्भव हैं । 

5. यह देकता का पवित्र लोटा होता है । 
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विश्वास किया जाता है कि “क्रो' को नृत्य हेतु न निकालने से गाँव में जंगली जानवर 
आ जाते हैं । 

रारह गांव -- 

देवता की पालकी के साथ गाँव वाले सारे गाँव की परिक्रमा करते हैं। 

रोपा गांवब-- 

बीशू 20 बंशाख को मनाया जाता है। इस दिन देवता को नहीं निकाला जाता। 
पहले दिन चूली के बुक्ष का फल देवता को- भेंट किया जाता है। फंसल के सम्बन्ध में 
देवता के कारदारों से भविष्यवाणी करने को कहा जाता है। लोग फसलों के खेतों के बीच 
नृत्य करते हुए सन्थड्‌ में भ्राते हैं। इससे भ्रधिक फसल होने. की झाद्ा की जाती है । 


सुडनम गांव-- 

देवता को नृत्य कराया जाता है। मन्दिर में “प्रज्ञा” (एशश्ा]89) पहनाया 
जाता है | 'प्रव्ञा' को सन्‍्धड से दूर नीचे फैक दिया जाता हैं ताकि भूत-प्रेत प्रसन्न हों 
और फसल अच्छी हो जाए । गाँव के प्रत्येक घर से एक पत्था आटे की रोटियां तथा 
एक एक बोतल शराब मन्दिर में भेंट स्वरूप लाई जाती है । लोग इन वस्तुओं को बाँट 
कर खाते हैं।.. 

जंगी--- 


देवता के साज-सामान को साफ किया णाता है । तीतुझ की भाड़ियों से पिच- 
कारियां बना कर युवक-युवतियां खेलते हैं । 

किन्नर-क्षेत्र में सुड्रा गांव का बीशू बहुत प्रसिद्ध माना जाता है | यह बंशाख के दूसरे 
व तीसरे प्रविष्टे को मनाया जाता है। पहले दिन गाँव के बीच मन्दिर 'थानड्‌” में मेला 
लंगता है। इस समय एक स्वाँग निकाला जाता है जिसे देखने के लिए दूर दूर के लोग 
आते हैं। इस स्वांग में चर्गाँव गाँव के चत्रोल मेले की भांति “खोन' निकलते हैं। ये 
संख्या में पाँच होते हैं । 

सब से झागे चलने वाले “खोने”? में तीन मनुष्य कार्य करते हैं। एक पुरुष 
खड़ा रहता है तथा दो उसकी पीठ के साथ सिर लगाते हैं। खड़े मनुष्य की पीठ के 
साथ एक ही मनुष्य का सिर लगता हैं तथा दूसरा उसके साथ उसके पीछे कुक कर उस 
की कमर पकड़ कर चलता है । इन तीनों मनुष्यों को कपड़े से ढक दिया जांता है 
ताकि लोग इन्हें पहचान न सकें । झागे के मनुष्य को बनाबटी चेहरा जिसे भाधा 
काला तथा भ्ाधा सफेद रंगा गया होता है, लगा दिया जाता है । तीन व्यक्तियों के 
इस राक्षस को “मड रूवालस' कहा जाता है | 

दूसरा एक भ्रन्य व्यक्ति इस राक्षस की एक पत्नी बनाई जाती है, जिसे स्थानीय 


... प्रश्ना जौ के सत्तू का बनाया जाता है। इस का आकार ऐसा होता है कि पझ्राटे के 
तीन कोण एक हो श्रृंखला में बनाए जाते हैं तथा उन में घी के टीकें लगाए जाते 
हैं। यह लामाझ्ों द्वारा बताई गई पूजा-विधि है | 

2. चर्गाँव में इसे 'खोन' कहा जाता है । 
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वस्त्र, दोहडू व गहने भ्रादि पहना कर बनावटी (काले तथा गोरे रंगे का) चेहरा 
लगा दिया जाता है। इसे 'छेच खोन” प्रर्थात्‌ सत्नी राक्षष' कहा जाता है। इसके 
बनावटी मुँह में एक बच्चा दिखाया गया होता है। यह इस बात का प्रतीक है कि यह 
राक्षसी बच्चों को खाती थी । 

इस के बाद “थर खोन”” भ्र्थात्‌ “बाघ राक्षस” बनाया जाता हैं। यह “मह- 
ख्वालस” राक्षस को भगाने के लिए होता है | 


इनके पीछे 'होम खोन”” तथा “कुई खोत* होते हैं। इन सब को भी बनावटी 
चेहरे लगाए गए होते हैं । बाघ, भालू तथा कुत्ता राक्षस, 'मड़ ख्वालस' तथा 'छेचुखोन' 
के पीछे सारे संथड्‌ में भागते हैं। वे मुंह बनाते तथा भद्दी हरकतें करते हैं । उपस्थित 
जन-समुदाय के लोग भी जी भर कर अश्लील बातें ऊंचे स्व॒र से बोलते जाते हैं। मेशुर 
व नारायण देवताओं को भी सजा केर सामने बिठा दिया जाता है| ये खोन' जब चक्कर 
लगाते हुए उन्त के पास से गुज़रते हैं तो बहुत भद्दी हरकते करते हैं। इन बनावटी 
चेहरों को “रव्वर' कहते हैं। बताया जाता है किः कुछ वर्ष पूर्व तक “चेत्रोल शिड्‌ू' की 
भांति की लिग-प्रतीकात्मक लकड़ियां यहां भी इस मेले में लाई जाती थीं परन्तु झब इन्हें 
बन्द कर दिया गमा है | 


इस प्रदर्शन के समाप्त होने पर 'खोने' रव्वरों को सिरों पर रख कर नाचतें हैं । 
इन के नृत्य की पद-चाप शेष समय के नृत्य से भिन्न होती है। यह राक्षस-नृत्ये समझा 
जातो है। इस समय कुछ “खोने' 'होइशिया गो” तथा दूसरे “गिदादा* कहते जाते हैं। 
इस स्वाँग के सम्बन्ध में भी बताया जाता है कि प्राचीन समय में राक्षस इस गाँव में 
आते थे और वे भाई-बहिन होते थे | उन्हें भगाने के लिए ही यह झ्रायोजन किया जाता 
है । छेच्‌ खोन' को यद्यपि भ्रब राक्षस-पत्नी माना जाता है परन्तु यह वास्तव में राक्षस- 
भगिनी का अतीक है जिस के सामने ऐसे शब्द बोले जाते. हैं जिन्हें भाई-बहिन नहीं सुन 
सकते । जब “खोने सन्थड में घूम रहे होते हैं तो ताम्बे की तूरी “बुखरिडू' बजाई 
जाती है। इसे किसी की म्त्यु के समय ही बजाया जाता है। यह शोक-वादन होता 
है। यहां राक्षसों की मुत्यु की सूचना सम्मवतः इस के बजाने से दी जाती है । चर्गाँव 
में चैत्रोल के अवसर पर इसी प्रकार के वाद्य-यन्त्रों को बजाया जाता है। 

जब “खोने' भ्रपना राक्षस-नृत्य समाप्त कर चुकते हैं तो वे झपने “रव्वर' उत्तार 
कर मन्दिर के पास ही एक ऊंचे पत्थर पर चले जाते हैं । 'छेच्‌-खोन' भ्रपना दोहड्‌ ऊपर 
व नीचे करके पभ्रहलील-संकेत करती झ्ौर पीठ के बल पत्थर पर लेट जाती है। बाद में 
“खोने में से एक पुरुष जां कर वैसी ही हरकतें करके उस के ऊपर लेट जाता है | इस 


). छेचु-स्त्री, खोन-राक्षस, स्त्री राक्षस । 
2. थर-बाघ, खोन-राक्षस--बाघ राक्षस । 
3, होम-भालू । 

4. कुई-कुत्ता । 


5-6. स्थानीय भाषा में इन शब्दों का कोई भ्र्थ नहीं है यह रोक्षस-माषा मानो 
जाती है। 
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प्रकार वे सब के सामने यौन-कार्य का बनावटी श्रदर्शन करते हैं। सब लोगों के सामने 
एक झौर 'युगल' भी इसी तरह कर प्रदर्शन करता है भौर इस के पश्चात्‌ मेला समाष्त 
हो जाता है| 'खोने' केवल पुरुष ही बनते हैं, छ्त्रियां नहीं । 

कामरू गांव का वीशू एक प्रन्य विशेषता लिए हुए है | इस दिन देवता श्रपने ग्रोक्‍्च्‌ 
के द्वारा सब लोगों को हल चलाने का मुहूत्तं बताता है। हल चलाने के मुहूत्त को 'ऐटड'! 
कहा जाता है | हल एक विज्ञेष वंश के खेत में चलाया जाता है | देवता का “माली” पहले 
ही बता देता है कि दिन चढ़ने के कितनी घड़ी के बाद हल चलाने का मुहूत्तं है। घड़ी 
गिनने का तरीका इस प्रंकार है-----एक बड़ बतंन में पानी डाल दिया जाता है। इस 
बन के पानी में कटोरा, जिस में छेद होता है, रख दिया जाता है। धीरे धीरे इस छेद 
से वह भर जांता है । ब्राह्म मुहृत्त में ही यह कार्य भ्रारम्भ हो जाता है भौर प्राय: दिन 
चढ़ने तक समाप्त हो जाता है | नई फसल के लिए हल चलाने का यह प्रथम भवसर 
होता है । यह छेद वाली कटोरी हल चलाने वाले इस वंश के घर में ही रहंती है | मेट 
द्वारा गाँव में यह सूचना दी जाती है कि भ्रमुक व्यक्ति के घर पर कटोरी (घोरिढ)” रखी 
गई है। शेष दो दिनों में केवल नृत्य-गान का कार्य-क्रम रहता है । 

छित्कुल गाँव के बीशू में देवी को व में प्रथम बार निकाला जाता है भौर गाँव के 

लोग एक दित मेले में नाचते हैं। 

रिव्बा गाँव में भी बीशू वर्ष का प्रथम त्यौहार है। यह प्रथम बैशाख को मनाया 
जाता है | पहले दिन को “बड़ा बीश कहा जाता है। इस दिन देवता को सजा कर बारह 
बजे से पहले स्किबा गाँव ले जाया जाता है | पहले वहाँ रिस्पा गाँव का देवता भी 
लाया जाता था परन्तु प्रब नहीं लाया जाता है । भ्रब स्किबा गांव की योगिन देवी का 
मूहरा भी निकाला जाता है । रिस्पा में 'माटी कुल्यो' देवता है । गाँव में दुर्गा है जिस 
की कोठी कम ही खुलती है। एक बार रिस्पा गाँव के लोग कहीं निचले प्रदेश से भ्राते 
हुए अपने गाँव की देवी के साथ रिब्बा में ठहरे । रात को उन की बह देवी दुर्गा वहीं 
जमीन में धंस गई । रिब्बा के देवता ने तब दुर्गा को तो नहीं निकलवाया पर उन्हें नया 
देवता “माटी कुल्यो' स्वयं बना कर दे दिया । स्किबा में मेला लगता है फिर शाम को 
3,4 बजे देवता को बापिस ले जाते हैं । यह दिन बड़ा बीशू या 'जनता का बीश' माना 
जाता है। 

इस त्योहार का दूसरा दिन 'राज़ो बीश' कहा जाता है। इस दिन गांव के नौ- 
जवान “केत' नाम की घास जो “न्योल' में होती है, को ढांकों से 3,4 बोक ला कर उस 
पत्ती के सब बोकों को इकट्ठा करके पालकी के साथ एक देवता बनाते हैं | फिर उसे देवता 
के मन्दिर में ले जा कर तथा भ्रसली देवता को मन्दिर में ही रख कर उस पत्तियों के देवता 
को नचाते हैं । नाचती बार ही युवक-युवतियां उस देवता को नोच कर टहनियां निकाल 
कर एक दूसरे को मारते हैं । इस प्रकार वह देवता समाप्त हो जाता है। बाद में वे 
पत्तियां वहाँ फैंक दी जाती हैं । इस प्रकार पत्तियों का देबंता बना कर नचातों और 


«- ऐटड' निकालने का कार्य किल्वा से मेबर तक के गाँवों में भ्र्थात्‌ उस सम्पूर्ण 
“बोड़ी' में होता है | 
2. घड़ी । 
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फिर उसे नष्ट कर देना मनुष्य की देव-संस्कृति पर विजय की भावत्रा प्रकट करता है। 
यह प्ादिम संस्कार है। 

इस क्षेत्र के प्रथम गांव कफौर में वीशू के त्यौहार के दिन मेला लगता है। 
त्यौहार प्रायः सारे गाँवों में बंशाख के प्रथम सप्ताह में मनाया जाता है । 
ऐराटड : 

अंगांव --- 

केवल इसी गाँव में मनाया जाता है । यह 25 ज्येष्ठ को होता है । लोग प्रातः 
चाय व सतू खाते हैं | कष्ढे से चुने हुए व्यक्ति धुर शुरा के फूल लाते हैं तथा मोलास्टिड्‌ के 
स्थान पर देवता को भेंट करते हैं। फूल लाने वाले लोगों के साथ आए भ्रदृश्य भूतों को 
भगाने लिए लोग भ्रइलील बातें करते हैं। फूल हरिजनों को आरम्भ में नहीं छूने दिए 
जाते । नाले में लड़के-लड़कियाँ देवता व लोगों पर पानी फैकते हैं। देवी का छत्रडू 
(छत्व) निकाला तथा नचाया जाता है। 
फूलोरिड : 

पांगी-- 

केवल पांगी गाँव में ही वैशाख मास में मनाया जाता है। दयार की सड़ी हुई 
लकड़ी को पीस कर कर बुरादा (स्पीठा) बना लेते हैं। “स्पीठा' को लड़के रात के 
समय जोगठियों (मशालों) पर फेकते हैं जिस के कारण चिगारियां उठती हैं । कई लोग 
*स्पीठा' में दारू भी मिलाते हैं जिस के कारण कपड़े आदि जलने का भय रहता है। 
स्पीठा प्राय लगाकर लोगों पर फैंका जाता है | इससे 'तिड़ तिड' की श्रावाज़ होती है । 
ज्येष्टडः : 

सुरझू-- 

बीशू के भ्रगले दिन मनाया जाता है । देवताओं के माली खेलते हैं तथा सेव, पालू , 
चुूंली भौर यल्ल के फूलों को देवता पर चढ़ाया जाता है । देवता को शुर झौर पौस का 
घूप दिया जाता है । देवता अपने भण्डार से लोगों में सत्तू बांटता है 


बकरेरो : 

दकरेंणी अथवा डकरेणी का त्यौहार श्रावण मास के आरम्म में मनाया जाता 
है । यह किन्चौर का बहुत प्रसिद्ध मेला है। यह शब्द संस्कृत शब्द “दक्षिणायन” का 
अपध्रंश है। सूय्य-पूजा इस क्षेत्र में प्रचलित नहीं है परन्तु “दक्षिणायन' का त्यौहार इस 
जाति का प्राचीन इतिहास ढूंढने में बहुत महत्त्वपूर्ण कड़ी है। इस त्योहार के मनाने 
की तिथियां अलग अलय गाँवों में प्रपनी इच्छा तथा प्रथानुसार हैं | 

पांगी भाँव-- 

लोग लगभग 6,000 फुट ऊंची चोटी पीरी पर जाते हैं। एक बड़े मैदान के 
कोनों पर पूवं-निश्चित भ्रएलील लोक-गीत गाया जाता है । लोक-गीत के बन्द होने 
पर लोग अइलील बातें कहते हैं । लोग रात को बनस्पति के अभाव में धूप की लकड़ी 
जलाते हैं जो हरी होने के कारण बहुत घूंझों छोड़ती है । विश्षिष्ट गीतों की समाप्ति 


]. एक प्रकार की पत्ती होती है, इस में सुगन्ध होती है। लोग इसे फूल कहते हैं। 
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पर ही भोजन किया जाता है। पत्थरों के चबूतरों (कोटड)” पर ब्ष भर में मृत 
परिजनों के नाम पर लोग भण्डे तथा खाने पीने की वस्तुएं चढ़ाते हैं । भण्डों के डण्डे 
मृतक की श्ायु के श्रनुसार लम्बे व छोटे होते हैं। “ऊं मणि पदूमे हुं' के छपे हुए मन्त्र 
कपड़ों पर लगाए जाते हैं। एक ही परिवार में गुज़रे दो यां अधिक व्यक्तियों के-लिए 
एक ही कोटड् पर एकाधिक भण्डे लगा दिए जाते हैं । हरिजनों के लिए झलम कोटड 
निश्चित हैं। ये सवर्णों के कोटडों से दूरी पर हैं । यहां मानव-बलि का स्थल भी है। 
इस स्थल पर एक चबूतरा तथा एक कोटडः है।नर बलि भ्रपरिचित ब्यक्ति की दी जाती 
थी। मनुष्य व स्त्रियां मलग अलग समूहों में इस मंदान के दो किनारों पर चले जाते 
हैं । पुरुष झष्लौल गायन तथा बारी बारी से दो दो के रूप में यौन-प्रदर्शन का स्वाँग 
करते हुए स्त्रियों के समूह की ओर बढ़ते हैं | वे एक दूसरे से गुत्थम गुत्यथा हो कर मैदान 
में नीचे की ओर को लौटते जाते है । इसके पश्चात्‌ डकरेणी का विदिष्ट गीत गायों जाता 
है । गीत में सभी दर्शकों को सम्मिलित होना झ्रावश्यक माना जाता है । उपस्थित 
व्यक्ति सत्तू का आटा दूसरे लोगों के मुंह पर मलते हैं। दकरेणी के गीतों में सावणी 
देबियों की प्रार्थना तथा भ्रभ्यथंना होती है। पानी के अभाव में लस्सी के साथ खाना 
खाया जाता है। पीरी के लिए रास्ता अत्यन्त विकट है। पीरी में शराब पीने की 
मनाही होती है, प्रन्यथा देवता के भ्रप्रसन्न हो जाने का भये रहता है । दिन में किन्नर- 
क्षेत्र में प्रचलित विवाह-पद्धति का स्वाग निकाला जाता है। विवाह-सम्बन्धी स्वाँग 


]. यहां मृतकों के नोम पर पत्थरों के चबूतरें बनाए जाते हैं, जिन पर विशेष 
उत्सवों के भ्रवसरों पर भण्डियाँ चढ़ाई जाती है! । इन चबूतरों को छकरी, 
शेखर, कोटडः प्रथवा दाखरि कहा जाता है। यह प्रथा समूचे किन्नर-क्षेत्र में 
विद्यमान है। ऐसी प्रथा लाहेल में भी है । र॑रेण्ड ऐं० ऐच० फ्रैंके अपनी प्रेसिदध 
पुस्तक “8 487079 ० ७/८४४४॥ 777० में लिखते हैं : 

वपृत्ल€ 4६ 8 0वाब्रा) क्ाएंट्ण (0 प्रश॑ग्ा जरांसा 48 009827960 क09-8-08५5 
गाए गं शब्ालाईं 899 जांजा जा०0०809 8०65 ४४०४ (6 -0०6 ४फावथां 
पा९5. ॥5 लाशणा। गण एण578 एए 8 580 ० 5६0006 99 06 7089-8406 40 
(ग्ाधदलातठबरं0॥ एा 8 0९0०९85९0 9९7507. ॥॥056 789 फ9€ 86९ व€क्या ९५४८- 
39 भा886 मै) चैं॥॥०ा्वा, 7]086 ९76०७६७० ह06 76ए27)9 ॥89५८ 8 5900 $छ८- 
बालए जांध 5] 7 ॥6 १४॥७७]6. १४४०५ ० पट 5(02९8 6. दृण्णाह एछ8४%, एप 
पालर 86 507 शांत 8५6 8 70९: ८छायंएए 7०ए/ट5८०ॉा॥३ 8 प्या॥ा 
ग8ए6 9 फ€ 02॥0९, 800 006६ 38५वं॥ 489५८ 8 5077 (प्रा वट्फ़ाट्छटा( 79 
[96 0९८८४४९०० फला४07, ॥7 ॥2ॉर्टा, +- 282८ 87-88 45960०5 व. 

सतपुड़ा भीलों में भी इस प्रथा का प्रचलन है-- 


[.पदा0 ॥85 7066 6 5फल्लांशा।५ ण सिए्ालबाज 70एश७॥0॥०5 0 $8एपाड 
छा्री5.. प्रगल॥ 30 97 674 शांति ॥6 ढल्कां0फ 8 #जाल ४000 3 7. शाह 
अंएी 06 ली।89 णी 06 ७४० एलशा5७०0 एश्लाएटव जा व. का फिव्यार्ण ब्ण्या 
था ली89, [४० ए००02॥ एणडछड, ठिए 800 & | (९९६ 80 बार 98060 
थुएणा 8 थ055 एक्लो 45 70808९ 874 ॥॥ एंड (7088 एड 8827 श०0. छॉ75 ॥, 
पालांए ॥005 5९08 5ए्रलं2०0५ |86 जि "6 फां75 00 96 ०कृलाका०त 85 8 
89७४॥8, --(087505 ० [008, 93], ५०. 4, एक7 हा, ९४४८ 50 & 54. 
इसं प्रथा के सम्बन्ध में यथा स्थान विचार किया गया है । 


प्रतेक पर्वत बोटियों पर-हेस प्रकार के चबूत रे. (कोटड, शेखार प्रथवा शंकरि) 
विवरों की यादें में बनाए जाते है | उन्‍्मसवों के ग्रबेसर पर हने में 
भण्टे चढ़ानेओ प्रथा है । 





दकरेणी उन्मव के प्रवसर 
पर "कोरझइ (मतका की 
याद मं बनाए गए चबूलरे) 


दिवगल व्यक्तियों की 


पर; 
याद में पकवान जेट करते 
सथा भण्ड चनाने की प्रथा 
है । सबसे बडा भण्टा सत्र 
मे कम उम्र के व्यक्ति की 
याद में तथा सब से छोटा 
बद्ों की याद में होता है । 
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में लड़की को भगा कर लें जाया जाता है। विष्टू (माजोमी) समझौता कराता है । 
डोलडःचिम (सास के पांवों पर झुकना) में रुपयों की बजाए पत्थरों के सिक्‍के दिए 
जाते हैं। स्वाँग के दुल्हा दुल्हन बाद में अनेक बार वास्तविक दुल्हा-दुल्हन बने जाते 
हैं । स्वाग के लिए पांगी के लोगों के दो दल बन जाते हैं । दोनों के द्वारा बिवाह- 
पद्धित का प्रदर्शन तथा लड़की को भगा कर ले जाने का यत्न किया जाता है) ज़बाड़ः 
फूल को गाँव में वापसी पर लोगों द्वारा लाया जाता है। पीरी से लौटें सभी लोग 
देवता की पालकी के नीचे से गुज़रते हैं। पालकी के नीचे से गुजरने का यह अर्थ होता 
है कि यदि भूत-प्रेत कण्डे से आए हों तो वापिस लौट जाएं । मन्दिर में तीन घेरे मेला 
लगाया जाता है । देवता को तीसरे वर्ष काशडः कण्ढा “सतड़ः ग्रामा' के स्थान पर ले 
जाया जाता है । तीन दिन तक कण्ढे में मेला लगता हैं । 


मूरहझ गांव-- 

फुझ्नाल लोगों का कण्ढे से ज़ोडोर, रास्कले, खस्वल, सुशिलड तेथा पाऊ फूल 
देवता की भेंट के लिये लाना, फूलों दो मण्डलियों द्वारा लाया जाना, दूर के कण्ढे 
वाली मण्डली का सायंकाल वापिस आकर फूलों को एक वुक्ष पर टांग देना, समीप 
के कण्ढे की टोली का दिन के समय वापिस आ जाना | एवं लामा द्वारा अन्न की वृद्धि 
के लिए एक मन्त्र द्वारा सब देवताप्नों का आाह्वान इस मेले के मुख्य आराकषंण हैं। 
दूसरे सायं काल मेला समाप्ते हो जाता है। 

कानस गांब--- 

दकरेणी ]3 सावन को होता है | इस दिन तेल व घी खाने की प्रथा है। तथा 
मेले में नाचने का का्यं-क्रम होता है । 

लिप्पा-- 

कण्ढे के एक तालाब “रोनम सोरड' के समीप नृत्य-गायन का कार्यक्रम । 

कासरु-- 

देवता को “जे विजे' तथा 'ज्ोड्गर' फूलों को भेंट किया जाता है । गुवक-युवतियाँ 
कण्ढें में चोटी पर निकलते हैं । 

भेंबर गांब-- 

प्रथम श्रावण को मनाया जाता है । फुप्नाले लोग 'जे विजे' फूल देवता को भेंट 


करते हैं | घर में लोग इस दिन घी, दूध तथां मक्खन खाते हैं । फ़ुआलों का कण्ढे में 
भेड़ बकरियों के साथ प्रस्थान होता है । 


बाइपो घाटी-- 


नृत्य गायन का कार्य -क्रम नहीं । लोग घरों में -दीपेक जलाते हैं तथा सन्दिर में 
ज्योति जलाई जाती है | 


साइला ग्रांब-- 


त्यौहार में घी, तेल तथा मक्खन खाना झावश्यक मानते हैं । चूली पकने की 
प्रसन्नता में त्यौहार का आयोजन किया जाता है । 
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अगांव--- 

साइला के सम्बन्ध में बणित बातें यहां भी होती हैं । 

शरइ--- 

कंण्ढे में पितरों व सावनीं देवियों की पूजा की जाती है | कण्दे में देवता के लिए 
कूल लाते हैं। भ्रच्छा खाना खाते हैं । 

सुइनसम-- 

रात के समय मेले का भ्रायोजन किया जाता है | भेड़, बकरी तथा गाय के बच्चों 
को माताओं का इस दिन से दूध पिलाना बन्द कर दिया जाता है| इन बच्चों को अलग 
खुड्ड में बान्धा जाना झ्ाारम्भ होता है । 


जंगी गाँव का यह त्यौहार शेष गाँवों के स्यौहारों से नवीनता लिए हुए है। यह 
यह त्यौहार यहां श्रावण मास में मनाया जाता है । इस दिन लोग जंगल में जा कर 
लकड़ी के डण्डे लाते हैं फिर उन में रंग आदि चढ़ा कर उन्हें सुन्दर बनाया जाता है । 
शाम के समय दो लड़कों के शरीरों के साथ सब ओर घास लपेट दी जाती है । उन के 
पेट से नीचे थोड़े भाग में छाल-बान्ध दी जाती है | इस छाल पर क्रमश: पुरुष व स्त्री 
के गुप्तांगों के चित्र बनाए जाते हैं।! गाँव के पास ही 'अलडतीच' नामक पानी वाले 
स्थान से वे (लड़का तथा बनावटी लड़की) 'होरिडफो' के साथ सन्थडः की ओर जाते हैं । 
लोगों द्वारा लाए गए तंथा रंगे गए डण्डे भी इनके साथ ले जाए जाते हैं। डण्ड संख्या 
में अधिक नहीं होते पर पर्याप्त लम्बे होते हैं । झोर उन्हें दो, चार व्यक्ति खड़ा करके 
उठा कर “सन्थड्‌' के तीन चक्कर लगाते हैं। 'होरिड्फो' लड़के व लड़कियों के पीछे 
दौड़ते तथा उन के साथ शरारतें करते हैं । डण्डों के साथतीन चक्कर पूरा होने पर उन्हें 
फैक दिया जाता है। उन डण्डों के सिरों को हरा घासे बान्घ कर “शिद्दतमुण्ड की भांति 
मोटा बनाया जाता है तथा उन को फैंकने पर उनके सिर टूटना भ्रावश्यक है नहीं तो 
अपशकुन माना जाता है। इन इडण्डों को “शोशोल पशा'” कहा जाता हैं | “होरिड्फो' 
आपस में भी स्त्री-पुरुष संगम की सी झरारतें करते हैं । जब डण्डे फैंक दिए जाते हैं तो 
उन (लड्के व लड़की) को भी घास झादि से मुक्त कर दिया जाता है। इस के पश्चात्‌ 
मेला होता है । लोग रात भर नाचते रहते हैं | 'होरिडइःफो' के मुंह पर एक विज्ञेध कपड़ा 
*राणी” जो देवता के यहां से मिलता है, लगाते हैं ताकि उन्हें (युवकों को) पहचाना न 
जां सके। डण्डे 20.या 25 फूट लस्बे होने चाहिएं । संख्या में इन का विषम होना 
तथा मन्दिर की ऊंचाई तक पहुंचना झ्रावश्यक है नहीं तो देवता 'छेत्पा”' लगाता है । 


सुड्रा गाँव में दकरेणिड का त्यौहार बड़े सादा ढंग से मनाया जाता है। यहां 
नृत्य झौर गायन के कार्यक्रम के भ्रतिरिक्त भौर कोई झयोजन नहीं रहता । निचार 
गाँव में घरों में रहने वाले पुरुषों की इस गांव के फुझ्ालों के साथ जलती हुई मशालों 
के साथ लड़ाई होती है ।मंशालों की लड़ाई के इस मेले को “हू हू' मेला भी कहा जाता 





. क्षीशोल--रंग बिरंगा, पशा-डण्डा । 
2. बिरादरी अथवा देवता द्वारा किया गया जुर्माना । 
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है। इस मेंले में फुप्नाल लोग फूल लगा कर शभाते हैं और गांव वालों के दल के 
पास फूल नहीं होते। छित्कुल में यह त्यौहार छित्कुल माथी की लड़की का विवाह 
करामरू देवता के साथ होने की प्रसन्नता में मनाया जाता है | 

रक्छम गाँव में देवता के झादेश पर युवक कण्ढे से मेले के लिए फूल लाते जाते 
हैं । गाँव की युवतियां युवकों को कण्ढे में ही भोजन बना कर खिलाती हैं। युवक उन्हें 
इस के बदले में श्रपनी इच्छानुसार पैसे देते हैं। लड़कियां अपनी स्‍ग्रोर से देवता तथा 
लोगों को फूल देती हैं। देवता लड़कियों को कण्ढे से फूल लाने नहीं भेजता । 

रिव्बा में इस मेले के लिए फुझआल लोग कण्ढे से “तीश्लुर' तथा “ग्यलछी' फूल लाते 
हैं । मेले में लोग खूंब नाचते हैं | कफौर गांव में भी इस मेले में लोग केवल नाचते तेथा 
अच्छा खाना खाते हैं। रोधी गांव में पितरों की पुजा का विधान है | यहां यह उल्लेख- 
नीय है कि पूह से परे के क्षेत्र में प्रनेक गांवों में दकरेणी का त्यौहार नहीं मनाया 
जाता । 


ऊपरवर्णित बातों को देखने पर हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि दकरेणी एक 
बहुत प्राचीन त्यौहार है। पाँगी गाँव में जो प्राचीन काल का नृत्य व गायन का कार्ये- 
क्रम पीरी नामक स्थान में होता है वह सिद्ध करता है कि यहाँ के प्रादि वासी बन- 
देवियों और ग्राम-देवताओों की प्रसन्नता के लिए नर-बलि का भी प्रयोग करते रहे हैं। 
वन-देवियों तथा भूत-प्रेतों को भगाने के लिए एंक ओर तो सामाजिक रूप से अश्लील 
प्रदर्शी किए जाते- हैं भौर दूसरे गीतों में उनसे प्रार्थना की जाती है कि वे प्रसन्न हों 
झौर ग्रामीणों को कोई हानि न पहुंचाएं तथा पशु घन भौर घन-धान्य का लाभ प्रदान 
करें । झ्रादिम मनुष्य के मन में दुश्य तथा भ्रदृद्य प्राकृतिक वस्तुओं तथा बाताबरण 
से जो डर का भाव भकलकता था यह इन प्रदर्शनों तथा त्यौहारों में स्पष्ट हो जाता है । 

यदि इन भहलील प्रदर्शनों को किन्हीं धारारती लोगों द्वारा प्रचारित की गई प्रयाएं 
माने लिया जाए तो हम भ्रादिम मानव के मानसिक घरातल तक नहीं पहुंच सकते । 
यहाँ हर देवता इस लिए नहीं पूजा जाता कि वह सुख समूद्धि दे सकता है बल्कि इस 
लिए पूजा जाता है कि यदि उसकी पूजा न की गई तो वह अप्रसन्न हो कर मनुष्यों को 
कष्ट पहुंचाएगा । जेंगी माँव में डण्डों की प्रथा भी केवल स्वाँग मात्र नहीं है बल्कि उन 
भूत-प्रेतों को भगाने का ही एक ढंग है तथा इसी लिए देव-मन्दिर की ऊंच।ई के 
समान लम्बे डण्डे बनाए जाते हैं । 

क्योंकि बहुत से गाँवों में इसी दित पशुओं को कण्ड में चार मास के लिए ले जाया 
जाता है भ्रत: इस त्यौहार को वन-देवताओ्ों की पूजा के साथ अ्रधिक सुगमता से जोड़ा 
जा सकता है। यहां यह सामान्य विश्वास है कि मृतकों की ग्रात्माएं ऊंचे पहाड़ों पर 
ही निवास करती हैं प्रत: पितरों के लिए खाने पीने की सामग्री क भण्डे झ्रादि पव॑त- 
शिखरों पर ही दिए व बनाए जाते हैं । इन सभी बातों को देखते हुए हम इस त्यौहार 
को आदिम त्यौहारों कौ श्रेणी में रख सकते हैं । 
शोरोटड ड़ 

इस त्यौहार को 'झोणेचडू' भी कहा जाता है । यह श्रावण मास्र भें मनाया जाने 
वाला त्यौहार है। भनेक गांवों में इसे मनाने की अब नहीं है । 
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मेबर-- 

5 सावन को मनाया जाता है! फुभाल लोग, 'रोडोर', 'लोस्करच', “बछाऊ' , 
'शपाऊ' झौर “शुशले भ्रड:' झ्ादि फूल देवता को मेंट करते हैं । हवन भी किया जाता 
है । 

कटगाँव-- 

तिथि देख कर मेला होता है। शाशुर, शपौ, याह्‌ ऊ भ्रादि फूल देवता द्वारा चुने 
गए लोग कण्ढे से लाते हैं। फूल लाने वाले दल का वापिस झ्राने पर स्वागत किया 
जाता है। दल के लोग कायल ब दयार के सूखे छिलके ले कर भाते हैं। लोग अषप्लील 
बोलते हैं। देवता को दूसरे दिन याहूपा गांव ले जाया जाता है। वहां “ज्ञोंगोर' 
फूल की माला भेंट की जाती हैं | शोणेचड का गीत केबल इसी प्रवसर- पर गाया 
जाता है। 

रकछुम--- 

शोणेटडइः 20 श्रावण को मनाया जाता है । ग्राम-देवता शमझीर को गाँव की सारी 
जमीन में घुमाया जाता है | देवता सावनी देवियों को बकरे की बलि देता है । 


पीटग पूजा! : 

यह त्यौहार मूरड्टू गांव में जौ की फसल पकने के समय मनाया जाता है। इस में 
मेला नहीं मनाया-जोता परन्तु हलवा, फूल व दूध से देवता की पूजा की जाती है । 
सन्यड्ट में केवल पुरुष ही इक्ट्ठे होते हैं। 


रमदस 


मेबर गांव में ज्येष्ट मास में पूर्णिमा के दिन भ्रेथवा किसी श्रन्य श्रवेसर पर 
बारड गाँव से लामा को बुलाया जाता है फिर सत्तू के आटे को गुन्थ कर उसकी बत्तियां 
जैसी बना कर एक त्रिकोनाकार “तोरमा' बनाया जाता है। इसके पदचात्‌ बौद्ध-धर्मं 
की पोधियां पढ़ी जाती हैं। छः: छः छटाँक सत्तू प्रत्येक घर से इकटठे किए जाते हैं फिर 
उनके गोले बनाए जाते हैं। ये गोले सांयकाल सब लोगों में बांटे जाते हैं। यह सारा 
कार्य मन्दिर में ही होता है । ग्राम-देवता महेशुर भी इस कार्य में रुचि लेता है। यह 
' बौद्ध-धर्म का त्यौहार है । 
ऊलर्याडः : 

*ऊछ्याड ! का अर्थ है, 'फूल का देखना' भ्रथवा “फूल का मेला' | यह त्यौहार 
' किन्नर-देश के प्रमुख त्यौहारों में से एक है। यह इस सारे क्षेत्र में मनाया जाता है । 
इसे फुलायच, नमडन, उखि् तथा मिन्थोको नामों से भी पुकारा जाता है । 

पाँगी गांव-- 


देवता की भाज्ञा से 4 व्यक्ति कण्ढे से 'लोस्कर' तथा “जोमर' फूल लाते हैं । फूल 


. परी-पीला, ट्ग या च्‌ग-जौ, पीटग का भ्रर्थ 'पीला जौ हुआ । 
2. कं-फूल, रव्याइ-देखनां तथा यदि “ऊ कायड्‌' से बिगड़ कर यह दाब्द बना हो 
तो इस का अर्थ “फूलों का मेला होगा । 
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लाने वाले एक रात फूलों के पास गाँव के बाहर ठहरते हैं। एक “गितकारेस' के साथ 
गाते हुए ये लोग गाँव के सन्थडू में प्रदेश करते हैं तथा धुरी में नाचते हैं। गाँव वाले इस 
इल का स्वागत करते हैं | इसके पश्चात्‌ दो दिन तक सन्थझ में मेला होता रहता है । 


मूक 


गाँव में 3! भादों से मेला होता है। पितरों के नाम पर धरों में पोल्टू बता कर 
उनके परिजन गांव-से ऊपर जंगल में ले जाते हैं । ग्रोक्‌च” बताता है कि श्राद्ध अच्छा 
हुआ प्रथवा नहीं । जिन के घर में वर्ष भर में किसी व्यक्ति की मृत्यु हुई हो, उन्हें 
मेले में फूल तथा चूली के फल की ग्ुठलियों की मालायें भेंट की जाती हैं और शोक 
समाप्त्‌ करवा दिया जाता है । तीसरे दिन युवक तथो युवतियां पहाड़ों कीचोटियों 
से फूल लाने जाते हैं। वहां जो भी व्यक्ति तीन डॉलियों बाला “ज्ोइन.फूल दूढता है 
उसे दल का नेता मात्त लिया जाता है । ऐसा विश्वास है कि इस प्रक्नार का केवल एक 
ही फूल मिलता है। देवताश्रों के ग्रोकच अपने होंठों तथा गालों में सुइयां चुभा कर 
देवताओं की शक्तियों का प्रदर्शन करते हैं। नारेनस का ग्रोकच एक व्यक्ति द्वारा 
उठाए गए “तूरड' वाद्य यन्त्र पर दोड़ कर चढ़ता है और अपने गाल में सुई चुभाता है । 
राजाझं के शासन काल में राजां के कोष से दो दो -रोटियाँ सब व्यक्तियों को इस मेले 
में >मिलती थीं, श्रब॑ देवता की ओर से दी जात्नी हैं। मेले में भूल करने वाले व्यक्ति 
को चौथे दिन देवता की झोर से 'छेत्पा' कियो जाता है तथा जो व्यक्ति भेंट देनां चाहे 
उसकी भेंट भी स्वीकार की जाती है. इस दिन मेले में भ्रबत्नील भ्वाजें भी लगाई 
जाती हैं। पांचवें दिन देवता द्वारा चारों दिशाश्रों में पूजा की जाती है। लोग तथा देवता 
गाँव में लोट झ्राते हैं। ढाल, खुखरी तथा बछियों से सन्थड्‌ में मेला होता है| ग्रोकूच 
“मडकुमेचों? देखता है | जो व्यक्ति इसमें दिखाई दे. उसकी मृत्यु निकट समझी जाती 
है.। शिकार देखना तथा तलवार से बकरे काटे जोते दिखाई देना बीमारों के सूचक 
माने जाते हैं। यदि फेसल अच्छी होने की सम्भावना हो तो किसी ड्यक्ति के हाथ में 
थाली अथंवा चांदी दिखाई देती है। हाथ में खप्पर दिखाई देना भी बीमारी का सूचक 
है । 


कानम, लिप्पा तथा लव॒रह-- 


“फुल्याच' का नाम भिन्‍थोको है । यह 8,9 भादों को होता है ।.8 भादों को 
लोग लिप्पा के ऊपर एक स्थान “चड्मछ में जाते हैं। लिप्पा से-वेर्ज़ी बंध का एक 
व्यक्ति घोड़े पर लाया जाता हैं और बह घुरी में नाज्षता है। इसी मेले को 'चडमड' 
का मेला भी कहा जाता है। लिप्पा गांव में फुल्यात्र का मेला कातिक मास में होता 
है, इसमें वर्ष के भीतर मृत्यु को प्राप्स हुए ब्यक्तियों के नाम पर दान-दक्षिणा दी जाती 





. ग्रोकच-देवता का क्रपापात्र जिस के द्वारा देवता भ्रपनी बात को लोगों को 
बताता है । ग्रोंक्च्‌ पर देवता की शाक्ति झाती है । 


2. मह कुमचों--एक प्रकार की भविष्यवाणी होती है जिस के अनुसार प्रोक्च आंखें 
बन्द करके यह्‌ देखता है कि उसे क्‍या दिखाई देता है। यह स्वप्नावस्था सी 
होती है । 


74 ] किप्नर लोक साहित्य 


है. इस दिन देवता को “्याम-सेरिह' स्थान पर ले जाया जाता है तथा उसे 'ज्ोझोर' 
तथ्वा 'रुस्कुल' फूल भेंट किये जाते हैं । 
हाइगो --नमझल, भादों, तिथि देख कर :-- 

डबला तथा भ्रन्य ग्राम देवताओं की मूर्तियां नचाई जाती हैं। युवक युवतियां 
घोड़ों पर हहुला दरें पर जाते हैं। रात को सभी लोग शिमचालड्‌ स्थान पर ठहरते हैं । 
मृत व्यक्तियों (पितरों) के नाम पर उन की पसन्द की अस्तुएं भेंट की जाती हैं । 
किमश्‌ू, पाले ग्यलबों, दिग्दुम श्रादि देवताओं के माली खेलते हैं प्लौर चमत्कार से 
विभिन्न प्रकार के भ्रनाज भ्रपनी मुद्टठियों से तथा मिट्टी से निकालते हैं। एक बार एक 
माली (ग्रोकच) चमत्कार से सेब लाया था । गांव में मेला 3 दिन तक चलता है । 


सुहनस, शाब३--नसड न, तिथि देख कर :-- 
स्थान के भ्रतिरिक्त सभी भ्रनुष्ठान प्राय: ऊेपरवर्णित प्रकार के. ही होते हैं । 
लियो--नसमह न 8 भादों :-- 


लोग घोड़ों तथा याकों पर ठुम दुम थरडग स्थान पर जाते हैं। दूसरे दिन 
हांडगो की चोटी पर जाते हैं। वहां 'लद॒रा' फूल ढूंढने के लिये सब लोग जाते हैं। फुभ्ाल 
(गड़रिये) लोगों को शराब (छड) पिलाते तथा खाना खिलाते हैं। “शडी दोधरी' में 
तीन ब्ं तक के क्षोक वालें परिवारों के लोग मिलते हैं। पितरों के लिये पत्थरों पर 
“दरकाह” में उनकी पसन्द की वस्तुएं सजाई जाती हैं। बाद में ये बस्तुएं लुह्दारों तथा 
हरिजनों को दे दी जाती हैं| घुड़ दोड़ होती है भ्रौर लोग गांव के नम्बरदार के घर पर 
इकट्ठे होते हैं) इसके पश्चात्‌ सब लोग 'डड्स्पा' वंश के घर में जाते हैं । भौर वहां 
उस परिवार के लोगों के सिरों पर फूल मालाएं पहनाते हैं । 
आंगों--नमहझु न न 

पितरों को दरकाह पर भोजन नहीं दिया जाता | श्षेष बातें सामास्‍्य हैं । 
कासरू--फुल्याचू, 20 भादों :-- 

गाँव की दो टोलियों को बारी बारी से कणष्ढे से फूल लाने के लिये जाना पड़ता है । 
फूल इकट्ठे करने से पहले सोनिग (सावणियों) की पूजा की जाती है तथा बलि दी जाती 
है । रसकरच, डोहूगर, काचडूस भ्रादि फूल लाए जाते हैं तथा रात को गाँव से बाहर 
रखे जाते हैं । बीस भादों को कोट के पास पितरों को पोल्टू श्रादि बांटे जाते हैं। इस 
याँव में 'दड कायड' का त्यौहार देवता द्वारा तिथि निश्चित करने पर भ्सौज में मनायां 
जाता है । दड-समाप्ति, उच्याड्‌-फुल्याचर भर्थात्‌ फुल्याच की समाप्ति । 
मेबर--फुल्याच , ]8 भादों :-- 


क्योंकि गाँव छोटा है ग्तः एक एक व्यक्ति प्रत्येक घर से फूल लाने के लिये 
जाता है । 


. किन्नौर के निचले भागों में इन्हें कोट्‌ड, क्षेखार, शकरी भ्रथवा 'दाकुरि' भी कहते 
हैं। ये पत्थरों के चबूतरे से होते हैं । 
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मेबर--फुल्याच 8 ब॑ 9 भादों :-- 


देवता को सजाया जाता है । इस दिन को 'ऊ शो” कहा जाता हैं।। फूल (डोडूगोर, 
लोस्करच्‌, बछाऊ, ज़ोल्छी, काचड्स) लाने के लिये चुने हुए व्यक्ति कण्डे में भेजे 
जाते हैं। कुछ लोग “ऊ भाक्ठ (फूलों की गुफा) में विश्वाम करते हैं शेष (विषम संख्या 
में) फूल दूढने जाते हैं। फूलों वाले स्थानों में जाने की प्राज्ञा इस से पूर्व मनुष्यों तथा 
पशुओं को नहीं होती । जो लोग “फूलों की गुफा' में बंठते हैं वे फूलों को नहीं देखते 
झौर फूल वालों के झ्रानें पर छप जाते हैं, नहीं तो भ्रनिष्ट की श्राशंकां रहती है। फूलों 
से देवता के लिए हार बनाए जाते हैं। हार तथा फूल बालों के गाँव के पास लौठने 
परु दोनों ओर से भ्रएलील शब्द बोले जाते हैं । 20 भादों को फूलों का देवता 'ऊ केत”' 
गाँव के देवता के साथ मेंट करता है। इस दिन को “रड्‌ टडः (कण्ढें पर चढ़ने का दिन) 
कहा जाता है । 

2] भावों :-- 

ब्राह्ममुहर्त्त में. महासू देवता की पूजा की जाती है | दोपहर को देवता को सजा 
कर 'संथड्‌' में निकाला जाता है। इस दिन को 'शड्तरिहः (श्रृंगार) का दिन” कहा 
जाता है। 

22 भादों :-- 

'ऊ शेत' को तथा देवता को नचाया जाता है | बारा सौनिगे* की पूजा की जाती 
है तथा उन्हें वापिस कण्दे में भेजा जाता है। ऊं-फूल तथा 'ऊ क्षेत' एक उण्डे में लपेटे 
गए फूल। “ऊ शेत' से फूल अलग करके लोगों में बांदे जाते हैं। यह दिन “ऊ शेत बोजड्‌ 
(कालियों भ्रथवा फूलों की देवियों की विदाई की पूजा अथवा भोजन) कहा जाता है । 
23 भादों :-- 

सोयंकाल देवता 'काली पोदेन' (दयार का वृक्ष जहाँ काली का निवास मोना जाता 
है) जाकर वापिस जाता है । वहां पोल्टू बनाए जाते हैं। बलि दी जाती है.। वापिस जाने 
पर मेला लगता है | इस दिन को “दड् उरूयाइू' (समाप्ति का फुल्याच्) कहा जाता है। 
बाइपो घाटी--फुस्‍्याच, )0 कारतिक :-- 

*छण्ट्यामो * किया जाता है । 

]],]2 कातिक :-- 

कट्गांव के प्रतिरिक्त अन्य गाँवों के मृतकों के परिवार छण्ट्यामों करते हैं। 
]! कारतिक :-- 

महेशुर देवता को काफन्‌ गाँव ले जाते हैं । 

]. “ऊ छ्षेत' एक डण्डा होता है जिस पर फूल लपेटे गए होते हैं। इसे देवता के 
साथ नचाया जाता है । 

2. - बन देवियां अथवा काली देवियां । इनका निवास पर्ंत-चोटियों पर माना जाता 
है । इन्हें साऊनिगे, सावनी, सावणी तथा साऊणी कहा जाता है । 

3. “छष्ट्यामो'-क्रिया कम । यहां मृतकों का क्रिया-कर्म पोल्टू आदि बांठ कर 
फुल्याच्‌ के दिन किया जाता है। इस दिन मृतकों के परिवार वाले मन्दिर में 
लोगों को पोल्दू, शराब तथा मिठाइयां बांटते हैं । 
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]4 कारतिक :--- 


महेशुर देवता को बाड्पा गांव ले जाते हैं । 
]5-6 कारतिक :--- 

ऋ्राबा व कटगांव में देवता लाया जाता है | 
]7 कारतिक :-- 

महासू देवता का छत्न एवं क्रों मन्दिर से निकाले जाते हैं तथा ग्रोकच्‌ देवता की 
क्षक्ति दिखाने के लिए भ्पने कपोल में सूई चुभाता है, इससे रक्त नहीं निकलता | सूई 
को चुभाकर ग्रोक्च भ्रन्य लोगों के साथ तीन चक्कर मेला लगाता है । तीन चक्कर पूरे 
होने पर बह कम्बल पभ्रोढ़ कर कर सूई को अपने गाल से निकाल देता है। बाद में 
ग्राम-देवतो से प्रदर्शन की सफलता के सम्बन्ध में पूछा जाता है । 
बाँगी गाँव-फुल्याच, दशहरा के श्रास-पास :-- 

चार व्यक्ति कण्ढे से फूल लाते हैं। रात को फूलों के साथ गाँव से बाहर ठहरते 
हैं । ये एक गितकारेस के साथ गाते हुए फूलों को सिरों पर लगा कर “उख्याड्‌ संथड्‌' 
में प्रवेश करते हैं । लोग मेले में प्रइलील बातें बोलते हैं। तीसरे दिन “उख्याड सन्धड्‌?' 
से लोग गाँव के मन्दिरों में झा जाते हैं । 
रारइहू -- 

पितरों के नाम पर दोन दिया जाता है । 
रोपा--ऊल्याह*, 7 कांतिक :-- 

हर घर के दरवाज़ के पास एक बकरा काटा जाता है| यह भूतों को भगाने के 
लिए किया जाता हैं। पहला दिन “खुरा' कहलाता है । 
8 कारतिक :-- 

नृत्य तथा गायन का कार्य क्रम । दूसरा दिन “जुग कायड' कहलाता: हैं । 
9 कार्तिक :--- 

स्त्रियां आभूषण झ्ादि पहन कर मेले में जाती हैं। वादक विशेष घुन्नें बजाते हैं । 
इस दिन को “माजड कायड (मध्य का मेला) कहा जाता है। हरिजन देवदार तथा 
न्योज़ों के वृक्षों से निकले सिन्दूर को सब के मुंहों व सिरों पर मलते हैं। रात को भी 
मेला होता है । इस रात को “माजड रातिड (मध्य की रात)' कहा जाता है । 
]0 कारतिक :-- 


मेला होता है। शादियां होती हैं। यह दिन दडः कायड-समाप्ति का मेला कहा 
जाता है । पुत्रोत्पत्ति वाले परिवार सम्मिलित रूप से देवी के लिए एक बकरा भेंट 
करते हैं। बकरा भेंट किए जाने पर देवता 'टा शू लूख बेरखा * के प्रतिनिधि भोज पत्र 





... उख्याहः सन्‍्धइ-फुल्याच्‌ का श्रांगन | 

2. उच्चारण का छुद्ध रूप “उख्याहू' है, 'ऊ को भ्रर्थ फूल होता है। 

3. लाल रंग का बुरादा जो वृक्षों में फले भाने के समय भड़ता हैं| 

4... हन्‍लड़का, शू--देवता,लुख--शरीर के ऊपर चढ़ाना (मलना), बेरखा--डण्डा 
अर्थात्‌ पृत्रोत्पत्ति पर देवता के डण्डे से मलना । 
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के 'टाशू पर लुख बेरखा' से । पिताप्नों के कन्घों को बारी बारी से कपड़े हटा कर मलते 
हैं भ्ौर ऊपर से शराब फैंकते हैं। हर पिता को छड पिलाई जाती है। बकरे के माँस 
की छड़ों से गांव के लोग इस क्रिया के समय, शिशु (पुत्र) के पिता को पीटते हैं, बकरे 
के काटे जाने से पूर्व पुत्रों की माताएं बकरे के दोनों पांवों (ख़ुरों) पर फूंक मारती हैं । 
माँस की छड़ें दाउ बेरखा (माँस का डण्डा) कहलाती हैं । 


सुझनम्‌--उलिझू, 9 भादों :-- 


युवक युवतियां घोड़ों पर चढ़ कर “नालन्द' स्थान पर जाते है । नालन्द में पोल्टू 
सत्तू तथा शराब से सावनियों की पूजा की जाती है । बकरे की बलि दी जाती है । 


20 भाषों :-- 


“हकरी' पर पितरों का तपंण किया जाता है | शकरियों पर “शुरक्‌” धूप चढ़ाया 
जाता हैं। गाँव के पास लौटने पर आधे अजन्‍्तरी दूसरों से बालह्यदादन का मुकाबिला 
करते हैं| क्षौकीन लोग घोड़े दौड़ाते हैं। यहां देवता की क्षक्ति ग्रोंक्च्‌ पर झा जाती है। 
इस अवस्था को 'सक छ्षिवह्‌' कहा जाता है। 'चलान लोव ड” के समय ग्रोवच दान की 
सफलता प्रथवा भ्रसफलता पर अपने विचार व्यक्त करेता है। सड-घुसना, शिव ढ- 
देवता। चलान लोवड-दैवी शक्ति से बोलना । पहली बार आए हुए व्यक्ति से वादक 
रुपये पैसे मांगने हैं भौर फूल भेंट करते हैं । “गुन्तापड' वंश के घर आटे की छोटी सी 
मनुष्य-मूति बना कर तेल में तली जाती है भौर उसके काला होने पर ग्रोक्च उबलते 
हुए तेल से निकालकर देवता की शक्ति से निचोड़ता जाता है पर उसे गर्मी अनुभव 
नहीं होती । 

उस झाटे के छोटे छोटे टुकड़े निकाल कर वह अनेक बार भ्रपने मुंह में भी रखता 
जाता है पर उसका मुंह नहीं जलता । इस मृति पर, तेल में उबलते समय शराब डाली 
जाती है, शराब से बह काली होती जाती है। प्रोकच देवता की धाक्ति भाने पर खम्भे 
मे जोर जोर की तीन टक्‍करें मारता है परन्तु उसे चोट नहीं लगती । “छोड पापड्‌ 
बंश के घर में भी यह कार्यक्रम दुहराया जाता है। 


2,22,23 भादों :--- 

देवता को नृत्य कराया जाता है । मेला होता है । 

सुन्नम--उलिड, 24 भावों :-- 

देवता ओगला व फाफदा की फसल की रक्षा के लिए भेंट प्राप्त करता है । 

जंगी--फुल्याच, भावों :-- 

पितरों के नाम पहाड़ पर भेंट दी जाती है । ढोबर कायड (ढोबर-दोपहर से पहले 
का समय तथा कायड-मेला) पहाड़ पर होता है । लोक कण्डे से फूल लाते हैं । 


पूह, फुल्पाच :-- 
बकरे को फूल मालाएं पहनाई जाती हैं तथा उसे पितरों के नाम पर बलि दिया 





. न कशीद की हुईं शराब । इसे किज्नौर के निचले भागों में शुदक कहा जाता है । 
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हैं। बाद में इन मालाप्रों को मृतक के सगे सम्बन्धी पहन लेते हैं । 

सुहरा, फुल्यात्, ] /“ 4 ] 3 अंसोज * अबाो 

मृतकों के लिए पोल्दू दान दिये जाते हैं । “चालिड' नृत्य में विशेष बंशों के लोग 
नृत्य करते समय छोकपूर्ण मुद्रा में रहते हैं तथा हंसते तहीं हैं । हंसने तथा बात करने 
पर प्ननिष्ट का भय रहता है | चालिड्‌ या चालइडः का श्र मेला लगाने पभ्रथवा नृत्य 
की गति होता हैं । यह विशेष प्रकार का नृत्य होता है । भय व्यक्ति अ्रईलील बातें 
करते हुए नरतकों को हँसाने का यत्न करते हैं। यह नृत्य निश्चिचित समय पर भझ्राधी 
रात के समय झारम्म होता है । 

4 श्सौज :-- 


तीसरा दिन राक्षस नृत्य का दिन होता है । प्राचीन समय में “वोरण्ट्‌” वंश 
का. एक व्यक्ति थानह्ट स्थान में नृत्य करने काले भूत-प्रेतों से एक खण्डा (गुजं) ले 
झाया था, उसे देवता की कोठी से निकाल कर तीन चक्करों के लिए उसी वंश के ब्यक्ति 
को नृत्य के लिए दिया जाता है। शेष व्यक्ति इस समय “झ्रो होई सियागो” कहते जाते 
हैं। अष्लील बातें करते तथा 'इट्रे' कन्धे पर रखते हैं। इस नुत्य को “गृदा' श्र्थात्‌ 
राक्षस-नृत्य कहा जाता है । 

5 झ्सौज :--- 

महासू कायड्‌ में “क्रो' निकाला जाता है) दड्कायड्‌ में केवल नृत्य-गान होता है । 

रकछम, फुल्याच, 20 भादों :-- 

कण्दे से फूल लाए जाते हैं | बजन्तरी फूल लाने बालों का स्वागत करते हैं । 

2] भादों :-- 

लड़कियां तथा लड़के स्वेच्छा से फूल लाने के लिए कण्ढे में जाते हैं। वे दो भ्रलग 
देलों में बंट जाते हैं । “थिवाड्‌' पर पितरों के नाम पर पोल्टू भ्रादि चढ़।ते हैं । थिवाड- 
कोटड (मृतकों के नाम पर बनाया गया चबूतरा) पर लड़कों के दो भ्रलग दल हो जाते 
हैं। चार लड़के 'सोरो' कण्ढे से फूल लाते हैं। लड़कियों के भी दो दल हो जाते हैं । एक 
दल फूल लाता है तथा दूसरा ऊपरवर्णित चार लड़कों की भलाई की कामना के गीत 
गाता है | वन-देवियों को बकरे की बलि दी जाती है। फूल लाने वालों के गाँव के 
समीप पहुंचने पर लोग उनका स्वागत करते हैं। घास के 8 पुतले बनाए जाते हैं जिनमें 
से एंक ग्राम-देवंता, सौनिगे तंथा एक अन्य उसके रक्षक का प्रतीक होता है| फूल लाने 
वाले मृतकों के धरों से लाई गई वस्तुओं को खाकर उन्हें शीक-मुक्त करते हैं। इसे 
ऊ चव (फूल लाने) को दिन कहा जाता है| गाँव से बाहर ही फूल लाने वाले नाचते 
तथा ढलाने से नीचे की भ्रोर तीन बार पत्थर फैकते हुए अश्लील वाक्य बोलते हैं । 

22 चादों :-- 


दुने उखिड्टू सब से बड़ा मेला होता है । 
. बिक्षेप्र ब्रिवरण के लिए देखिये इसी ग्राम के बीशू त्योहार का वर्णन । 
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23 भादों :--- 


यर उखिड्‌ इस मेले का चौथा दिन होता है । यर--श्लेष, उखिडू--फुल्पाच्‌ । 
24 भावों :-- 


यह दिन “जम्म' कहा जाता है (जम्म का अ्रथे गांव में उतरना होता है।) इस 
दिन भी मेला होता है। इस दिन सब लोग गाँव में वापिस झा जाते हैं । 


कफोर--फुल्याच, 20 प्रसोज :-- 


दो व्यक्ति बोक बना कर कण्ढे से फूल लाते हैं। फूल लाने वाले “ऊ पाला” कहे 
जाते हैं। कोटड भ्रथवा शकरी नहीं होते परन्तु संधड में मुतकों के नाम पर पोल्टू बांटे 
जाते हैं। फूल लाने वालों को शराब फिलाई जाती है । 


ठडें-“--उख्याहू 3। भावों :--- 


मेले से 8 विन पहले से देवता की पूजा नहीं की जाती क्योंकि विश्वास किया 
जाता है कि वह इम्द्रलोक चला जाता है। इस दिन देबता को ॥8 प्रकार के वाद्य-यन्त्र 
बजा कर इन्द्रलोक से वापिस बुलाया जाता है । एक विशेष गीत गाया जाता है । 


एक मन्त्र, “नह ज्ञोलोक ज़ड जोलोव हो हो पादुमे मुलालाठीं बौरेये लाठी जड़ 
जोलोव हो हो' कहा जाता है, जिसका अर्थ है--'इधर इधर जितने भी राक्षस हमारे 
(इस देवता के) पीछे झाकर घूमते हैं उनका नाश भोजपत्न को आग लगाने की भांति 
कर दिया जाए ।' पुजारी श्॒पने गाल तथा जीभ में सुई चुभाता है। वह दोनों कम्धों में 
भी सुइयां चुभाता हैं | वह अपने सिर को ज़ोर जोर से पत्थर से टकराता है, खाली 
बोतल में झूंक मार कर शराब भर देता है श्लौर अपने मुंह से नौ कोनों कोने मोती की 
भांति चमकते हुए सफ़ेद पत्थर निकाल कर लोगों में बांटता है। सुई चुभोने को 
“शोलड्‌ छ्षेन्मिग' (सलाई लगाना) कहा जाता है । प्रुजारी कण्ढे से लौटने वाले लोगों के 
बाहर से पानी की लकीर लगाता है ताकि भूत-प्रेत उन के साथ सन्थड्ढ में न झा सकें । 
“माजड्‌ उख्याहू' के दिन फूल लाने वाले लोग प्रत्येक निवासी के घर जाते हैं झौर 
छतों पर खड़े हो कर घरों के अन्दर की जा रही बातों को सुनते हैं। यदि बुरी बात 
सुनाई दे तो भ्रपशकुन समभा जाता है। त्यौहार के पांचवें दिन पुराने हथियारों के 
साथ नृत्य किया जाता है। इस दिन लोग अश्लील बातें भी बोलते हैं ताकि सावनी 
देबियां भाग जायें | इस त्यौहार के अवसर पर नंगा जो तथा मक्खन से “डकरेणी' 
पक्षी बनाया जाता है और मेले के पांचों दिन पूजा जाता है। मेले के छठे दिल “किम- 
शूझआा जाग्रों' का नृत्य होता है। किमशू--गृह देवता । जांग्रो-मेला, पूजा । 


रोघी-- फुल्याल :--- 
कप्ढे से फूल लाए जाते हैं तथा पितरों के ताम पर दाव आदि दिया जाता है ! 


कूल लाले वाल्षे सब लोगों के धर जा कर वंज्ञ की अशंसा तथा त्यौहार के मीत गाते हैं । 
गृह-स्वामी उन्हें पोल्टू तथा शराब भेंट करते हैं । 
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तरण्डा--फुल्यात्, भादों :-- 
मेले के तीसरे दिन ग्राम-देवी चित्ररेखा भ्रपने चमत्कार से खाली “क्रो' को शराब 
से भर देती है! । 
साइला--फुल्याच, 20 भादों :-- 
कण्ढे से फूल लाए जाते हैं | पितरों के नाम पर दान-दक्षिणा दी जाती है। 
कूनो, चारइ---फुल्याच, 20 भादों :-- 
ऊपरवर्णित की भाँति । ग्रोक्च्‌ देवता की शक्ति से यह बताता है कि फूल लाने 
वालों को दो डण्ठलों वाला “रोडोल' फूल कहां प्राप्त होगा ? इस दिन की “यरती ऊ 
दियूसड (यरती स्थान के फूल का दित)' कहा जाता है। 
फूलों की पूजा फरके बिना मरोड़े तथा सफाई से तोड़ना पड़ता है नहीं तो सावनी 
देवियां श्रोले वरसाती हैं । ग्रोकच्‌ देव-शक्ति से फूल लाने वालों के साथ घटी घटनाओं 
का वर्णन करता है । ग्रोकूच्‌ गाल में सलाई चुभा कर देवता को शक्ति का प्रदर्शन 
करता है। उसके मुंह से रक्त नहीं निकलता तथा पीड़ा का श्रनुभव नहीं होता। 
तीसरे दिन युवक तथा युवतियां श्रपनी इच्छानुसार कण्ढे से फूल लाते हैं । चौथे दिन 
बजन्तरी लोग उन्हें संवागत करके सम्थडः में वापिस लाते हैं । पांचवें दिन मृतकों के 
परिवारों को शोक-मुकत किया जाता है। वे पोल्टू बांटते हैं । 
घर्गांव--उस्याहट 27 श्रसोज :-- 
सारे घरों में पोल्टू बनाए जाते हैं | 
28 श्रसोज :-- 
आठ गितकारेस मोलास्टिडः स्थान पर एक विशेष गीत गाते हैं। इस गीत के अनु: 
सार श्रात्मा को रल्डड्‌ से दान प्राप्त करने के उद्देश्य से वापिस बुलाया जाता है। युवक 
रात को लोगों के घरों में जा कर श्वराव पीते हैं श्रोर प्रातःकाल मोलास्टिड स्थान में 
पहुंचते हैं । रल्डडः किन्नर-कैलाश के समीप का पर्वत भाग है । यह किन्नरों को स्वर्ग है। 
प्रातः काल देवता के एक छोटे से “क्रो' के लिए लोग आपस में भगड़ते हैं । 
इस “क्रो” को गितकारेसों तक पहुंचाने वाला व्यक्ति बहुत वीर समभा जाता है । देवता 
के नाम पर एक मेमने की बलि दी जाती है । देवता के क्रो से गिराए गए पानी को लोग 
अ्रपने सिरों पर फैकवाते हैं, यह सोभाग्य का चिन्ह समभा जाता है। दयोराटड में रात 
को लोग जोगठियां हाथ में ले कर नाचते हैं। इसे दयोराटडइ कायड कहा जाता है । 
29 श्रसोज ;--- 
ग्राम-देवता मोलास्टिडः में लाए जाते हैं।॥ नारायण देवता का पुजोरी एक दुपट्टा 
जोड़ कर बण्ढे की देवी “नागिन” बनता है। उसके हाथ में 'क्रो' होता है और वह उस 
से पानी गिराता जाता है। गिरने वाले पानी से अपने सिरों को भिगोने के लिए लड़के 
एक दूसरे को धक्के दे कर नागिन के पास बढ़ते जाते हैं। नागिन के प्रतिनिधि को 
घुरी में नृत्य कराया जाता है। अ्रब्लील आवाजें लगाई जाती हैं ताकि वह कण्ढे में 


]. कुछ वर्ष पूर्व देवी इस सम्बन्ध में सफल नहीं हो सकी और कई लोग श्रव इसे 
सत्य पर श्राघारित नहीं मानते । विश्वास है कि देवी की परीक्षा नहीं ली जा 
सकती । 
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दापिस चली जाये । इस दिन को शं जब--देवता का श्राना यो ऋछतरना कहां 
जाता है। 


30, -3] श्रसौज :--- 


मेले का पांचवां दिन दूयोगलड कायड' तथां भ्रन्तिम दिन “दडः कायड” कहा 
जाता है। दयोगलह् स्थान का नाम है । 

फुल्याच त्यौहार की विशेषताएं : 

]. इस त्यौहार में कण्ढों से ग्राम-देवताभों की भेंट के लिये फूल लाने की प्रथा 
है | यह इस क्षेत्र के प्राय: प्रत्येक गाँव में प्रचलित है । 

2. मभूतकों के नाम पर शेखरों पर झण्डे चढ़ाये जाते हैं तथा दान देने की प्रथा 
है । 

3. सावणी (सोनिगे) देवियों की पूजा की जाती है परन्तु उनका गांबों में 
प्रवेश रोकने के लिये ऊंचे स्वर से अश्लील बातें कही जाती हैं श्र यह विश्वास किया 
जाता है कि वन-देबियां भ्पने भाइयों के साथ गांवों में प्रवेश चाहती हैं तथा इस प्रकार 
के अप्लीलता भरे प्रदर्दन से लज्जा के कारण वापिस चली जाती हैं । 


4, इस त्यौहार के अनेक गीतों में इस क्षेत्र में नर-बलि के प्रचलन के वर्णन 
भी मिलते हैं । ठझ्क गांव में बेल की बलि के सम्बन्ध में भी किम्बदन्तियों तथा गीत 
प्रचलित हैं । 

5--इस त्यौहार के दिन शोक-मुक्ति के लिये सन्यड़ में पोल्टू ब शराब श्रादि 
बांटने की प्रथा है । 

छोटा फुल्याच्‌ : 

यह त्यौहार सब ग्रामों में नहीं मनाया जाता | मूरह्‌ गांव में इस त्यौहार को 
शुक्ल पक्ष की सप्तमी तिथि को भ्रसौज श्रथवा कार्तिक के महीने में मनाया जाता है । 
इस में नाग-गृह-देवताओों को सुलाया जाता है । ग्रामछ गांव में पत्थर का एक छोटा 
सा घर है उसके दरवाज़े बन्द कर दिए जाते हैं भौर नाग-देवताप्रों से प्रांना की जाती 
है कि वे सुसुप्तावस्था में भी ग्राम-बासियों तथा फसल आदि की रक्षा करें । इस में 
सावणी तथा की नागों की पूजा की जाती है । 


कामरु गाँव में मेले के अतिरिक्त कोई भनुष्ठान नहीं होता । सांगला में इस मेले 
में महासू देवता की प्रभ्यर्थना की जाती है। महासू देवता का माली एक ऊंचे डण्डे 
(टहनी) पर चढ़ जाता है और जलती हुई भ्राग (पअंगीठे) में छलांग लगाता है। टहनी 
को लोग पकड़े रहते हैं। वह देवता की क्षक्ति के कारण श्राग में नहीं जलता । इस 
टहनी को 'पोरायडः! कहा जाता है । बाद में टहनी को प्राप्त करने के लिए दो दलों 
का संघर्ष होता है। दूसरे दिन फ़ुप्नाल लोग याकाः की कालिख को स्त्री-पुरुषों के मुखों 
पर मलते हैं। रक्‍्छम गांव से भी इस त्यौहार के दिन ग्रोक्च्‌ श्ाग में छलांग लगाता 


], कार्य पूरा होने का स्तम्म । 
2. गेहूं व जी क काला दाना जो खराब हो गया होता है। 
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हैं। वहां भी इस दिन महासू देवता तथा सावती देवियों की पूजा की जाती है | यह्‌ 
त्यौहार मेबर में भी मनाया जाता है। वहां भी साक्नी देवियों तया महासू देवता की 
पूजा का प्रचलन है । 


शुकमड्‌ : 

यह त्यौहार केवल मूरड गांव में ही मनाया जाता है । इसमें रात को हवन 
किया जाता है। यह छोटे फुल्याच के 0,2 दिन के पश्चात्‌ बुद्धवार, शुक्रवार, 
झ्रथवा दानिवार को मनाया जाता है । 
ऊश्नो: 

फूल लाने का यह त्यौहार रोपा घाटी में ही मनाया जाता हैं । इस घाटी में रोपा, 
ग्याबुहू, छयाशो, सुन्नम तथा रुस्कुलडः गांव हैं। इस में शकरियों पर. पोल्टू भ्ादि 
चढ़ाए जाते हैं। रोपा गांव में 'ऊ श्रो' का त्यौहार 20 भादों को मत्ताया जाता है । 
कण्ढे से फूल लाए जाते हैं। फूल लाने बाले व्यक्ति बहुत लम्बे डण्डों कों ऊपर से काट, 
चौर कर उन में फूल फंसा कर लाते हैं। कण्ढे में दो भौरों को फूलों में जीवित पकड़ा 
जाता है । इन भौरों तथा फूल लाने वालों के स्वागत के लिये गांव के लोग तथा देवी 
बण्डिका और युल्सा के ग्रोक्ूच खड़े रहते हैं | ग्रोकूच्‌ एक कांटेदार भाड़ी “चोशुलिक' 
की टहनियां फैला कर खड़े होते हैं । 

भंवरे लाने वाले दो ब्यक्ति दायें तथा बायें कानों पर धागों से बन्घे, भंवरों वाले 
फूलों को लगा कर उने कांटों के नीचे से गुज्रते हैं। उस समय दोनों ग्रोक्च एक एक फूल 
कानों पर से उठा लेते हैं भोर भंवरों के साथ ही श्षीघ्रता से उन्हें खा लेते हैं। सम्मवत: 
यह इस लिये किया जाता है कि फूल को जूठा करने के अपराध में भंबरे को दण्ड दिया 
जा सके। जब भंवरों को फूलों में बन्द किया जा रहा हो तो यबि बे उड़ जाएं तो गांव 
प्र किसी प्रकार के अनिष्ट की आशंका रहती है। बाद में सभी व्यक्तियों को लोचा 
रिड्च्रेन जम्पो (रत्न भद्रजयाहरवीं शताब्दी) के मन्दिर की तीन परिक्रमाएं करनी 
आवश्यक होती हैं । इस के पदन्तात्‌ सब लोग सन्थड़ में चले जाते हैं भौर तीन फेरे 
मेला लगाते हैं । 


2] -भादों को क०ढे में पिछले दिन गई हुई युवतियां युवकों को एक मकान में 
चाय पिलाती हैं । 


22 भादों को “युल्सा देवता का शोलड_' लगाना कहते हैं। इस मेले में यदि 
2] ब्ष से भ्रधिक आयु के स्त्री व पुरुष सम्मिलित न हों तो उन्हें देवता की शोर से 
छेत्पा (जुर्माना) किया जाता है । युल्सा का ग्रोक्च्‌ इस मेले में अकेला नाचता है भौर 
जो व्यक्ति उसे भ्रच्छा लगे उस के सामने “क्रों' से पानी फैंकता है जिस का प्र देवता 
की कृपा होना समभा जाता है। इस से पहले वह देवता की शक्ति दिखाने के लिए 
अपने मुंह में एक कपोल से दूसरे कपोल तक सूई चुभाता है जिस से लहू सहीं निकलता । 
लोग नाचते हैं | 


. ऊ--फूल, भौ--लाना | 
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रडकोरइड चिम! ; 


पर्वत-चोटियों पर चढ़ना किन्नरों की रुचि का विषय है। “रह कोरष्ट चिम' का 
उत्सव सब अश्रामों में नहीं मनाया जाता परन्तु जहां इस त्यौहार का प्रचलन है वहाँ 
युवक झौर युवतियां पहाड़ों पर चढ़ते, सावणी देवियों की पूजा करते तथा चोटियों के 
पास मेलों का भ्रायोजन करते हैं। यह उत्सव जुलाई मास में मनाया जाता है । 


जंगी गाँव में इस मेले के लिये देवता अपने कोष से सावणी देवियों की मेंट के 
लिए, बकरा खरीदने के लिए, गाँव वालों को पैसे देता है । शकरी पर पिछले वर्ष 
चढ़ाई गई भण्डियों को बदला जाता हैं । 


ठडु गांव में “रड्‌ कोरड चिम' में फूल इकट्ठे करते समय जो आवाजें कण्डे में 
सुनी जाती हैं, उन के प्राधार पर ग्रोक्च्‌ यह भविष्यवाणी करता है कि वर्ष भर में गाँक 
में क्या क्‍या घटनाएं होंगी। इस दिन कोई भी स्त्री मेले में घुरी में नृत्य कर सकती 
है । इस क्षेत्र में धुरी में नृत्य का अधिकार स्त्री को प्राप्त नहीं है। इस मेले में वही 
युवक तथा बुव॒तियां जा सकते हैं जो सावन मास में पन्द्रह दिन मेला लगाते रहे हों । 
मेबर तथा साडइला गांवों में भी इस त्यौहार को प्राचीन काल से मनाया जाता रहा है। 
साइला धाटी में इस प्रथा का प्रचलन अभी कुछ वर्ष पूर्व तक रहा है। ग्रमी मी देवता 
इसे बन्द करने के पक्ष में नहीं हैं प्रौर जिन गांवों में इसे बन्द कर दिया गया था, उन 
में से भी भनेक में फिर भ्रारम्भ कर दिया गया है। मेबर गाँव में भी यह उत्सव कुछ 
वर्ष के लिये बन्द रहा परन्तु देवता ने इसे फिर झारम्भ करवा दिया । 


दोवाल : 


दीवाल के त्यौहार का दीवाली भ्रथवा दीपावली से बहुत प्राचीन सम्बन्ध प्रतीत 
होता है | यह बतंमान दीपमाला का प्रागंतिहासिक रूप है। नामकरण तथा मनाने के 
मास में दोनों त्यौहारों में बहुत अधिक साम्थ है परन्तु उत्सव के भ्रन्ये अनुष्ठान दीप- 
माला से नहीं मिलते | इस त्यौहार का क्षेत्र पर्याप्त व्यापक है | पूह डिवीज्ञन के कुछ 
भागों को छोड़ कर यह सारे किच्नर-क्षेत्र का त्यौहार है। इस में साइुला भ्रादि कुछ 
गांवों को छोड़ कर दीपक जलाने की प्रथा नहीं है । 


साइला, कासरु :--- 


यह त्यौहार दीपमाला के दिन मनाया जाता है। झांगन के कुछ भाग को लीप 
कर वहां नर्म भ्रख॒रोटों के छिलकों के दीपक बना कर जलाते हैं। गोयने (ग्रृह स्वा- 
मिनियां) वहां बैठे बच्चों को झोगले के चिल्टे बांटती हैं | लड़के-लड़कियां “गाटो दीबाल 
तेग दीवाल बंटुटी कुल्ला बाहू' भर्थातू-छीटा दौवाल (भौर) बड़ा दीवाल प्राचीन 
काल से मनाए जाते हैं । तीन बार कहते हैं । उस रात परिवार का भोजन शलगम 
की सब्जी तथा चिल्टे होता है | 





]. रइ--अबंत, -.पर्बत, कोरइ्‌ चिम--मभेंट करना । भर्थात्‌ पर्वत के दर्शन करना! । 
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अगांव :-- 

घर के झ्रांगन में पत्थर पर दीपक जलाये जाते हैं। हृवन करना शुभ माना जाता 
है। इसे साहू छामो' (जोगठी जलाना) कहा जाता है। “राका राका दीवाले बाहू' 
अर्थात्‌ “दीवाल ऊपर जाझों कहा जाता है । 

पाँगी :--- 

प्रथम रात्रि में 5 व्यक्ति खोन” बनते हैं। वे भ्रलग अलग प्रकार के चेहरे 
(मुखौटे) लगाते हैं। यहां यह त्यौहार क्षेष भारत में मनाए जाने वाले दीपमाला के 
त्यौहार से ]0,5 दित बाद मनाया जाता है। “खोन' भ्रपलील प्रदर्शन करते हैं शोर 
मेले में तीन फेरे नाचते हैं। तीसरी रात को फिर खोन निकलते हैं । 

मूर३ :-- 

मग्घर मास में दीवाली का त्यौहार मनाया जाता है। मृतकों के धरों से लाग 
सेब तथा झ्ज़्रोट सन्थड्‌ में ले जा कर बॉटते हैं । 

लिप्पा :-- 

देवता को इस दिन रात को लेतों में घुमाया जांता है । इस के पश्चात देवता 
की पालकी को लोसर तक खोल कर रख दिया जाता है । 

भेबर, दीवाली सरघर प्रमावस्था :-- 

घर के सब से नीचे के कमरे में प्रखरोट, मूड़ी' तथा बेहमी झादि से पूजा की 
जाती है। प्रथम दिन 'साह-पन्‍च' अर्थात्‌ जोगठी जलाने का दिन होता है तथा गेहूं 
आदि की पड़ी से देवता की पूजा की जाती है । दूसरा दिन “शू द्वातिष्ट' भ्र्थात्‌ देवता 
को दान करना कहा जाता है। मृतकों के नाम पर मूड़ी बांटी जाती है। तीसरा दिन 
“शी दातिड+--मृतकों को दान का होता है । 

सुझुरा दीवाली, सग्धर :-- 

जोगठियां जलाई जाती हैं। देवता की भ्रोर से लोगों में “झुदड्‌' बांटी जाती है । 
इस शुद्ड को 'वस फासुर' (शहद की छाराब) भी कहा जाता है । 

रक्‍्छम दीवाज :--- 

विश्वास किया जाता है कि यह त्यौहार “बाणासुर' राक्षस को समाप्त करते की 
प्रसन्नता में मनाया जाता है । इस में दीपक नहीं जलाये जाते । 

रिव्या, कफोर, रोधी तथा भसीद दोवाल :-- 


नृत्य-गान का ही कार्यक्रम होता है | 
छोटा दीवाल : 


इस त्यौहार का. भ्रचलन साडूला धाटी के गांवों में सब से भ्रधिक है। यह 
साधारणतया बड़े दोवाल भ्रथढा दीवाली से एंक मास पश्चात्‌ मनाया जाता है । 


. भुना हुआ झनाज़ । 
2, छी--मृतक, दातिडू--दान भ्रर्थात्‌ मृतकों को दान । 
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साइला छोटा दीवाल, वीपमाला से एक मास पहचात्‌ :-- 

चार व्यक्ति चार व॒क्षों से देवता द्वारा चुने जाते हैं। ये मेले के प्रबन्धक होते 
हैं । इन्हें 'पोटोमड' कहा जाता है। तीन भ्रन्य व्यक्ति पाँच या छ: वर्ष की अवधि के 
लिये मनोनीत किये गए होते हैं। इन्हें “'जेठेरस' कहा जाता है। जेठे रस देवता के 
भण्डार से दाराब तथा भ्रन्य वस्तुएं देते हैं। पोटोमड शुदक (न कशीद की हुई शराब) 
बनाते हैं। पोटोमडः मेले से झाड़ियों के भ्जगर को काटने के उद्देश्य से देवता की स्वी- 
कृति से दो “सिंहा' मनोनीत करते हैं । ये-देवता के प्रतिनिधि माने जाते हैं। इनसे 
छूना अभ्रथवा बात करना अपराध माना जाता है। सिंहा को 'ज़ोल्या' भी कहा जाता 
है । सिहा को गहने तथा लाल चोगे पहनाए जाते हैं। इबन नामक वृक्ष की छड़ियों से 
एक बहुते लम्बा अजगर जिसे “बाणा' कहा जाता है, बनाया जाता है| परम्परा है 
कि प्रोचीन समय में माँ-बेटा भ्रजगर इस घाटी को निगलने के लिये ग्राये थे । इत 
टहनियों से हरिजन वास्पा नदी के उस ओर साँप बनाते है । “बाणा' लगभग दस-पन्द्रह 
हाथ लम्बा होता है। हरिजनों को बाद में शूकिम (शू-देवता- किम-घर) स्थान पर 
शुदडः पिलाई जाती है । शूकिम में जाने से पहले हरिजन “बाणा' को दास्पा नदी पर ले 
जा कर पानी पिलाते हैं। इस सांप को सिर की झोर से हरिजन तथा पूंछ की प्ोर 
से सवर्ण पकड़ते हैं ग्रोर जोलारिडः स्थान पर ले जाते हैं । रास्ते में दोनों दल इसे भ्रपनी 
अपनी ओर को खींचते हैं। ज्ोलारिडः में इस बनावटी साँप को कुण्डल बना कर रखा 
जाता है तथा एक बहुते. अदलील गाना गाया जाता है। साँप को सीधा करके दोनों 
सिंहां तथा पुजारी उसे डंगरे से काट देते हैं । गाँव के लोग उन तिनकों को प्राप्त करने 
के लिये भपटते हैं । सांप के सिर को देवता के मन्दिर में ले जाया जाता है। बाद में 
सिंहां सब के घरों में जाते हैं । दूसरे दिन गाँव के लड़के. मिल कर उसी प्रकार एक 
छोटा साँप बनाते हैं पश्रौर ज़ोलारिड्‌ में काटते हैं। उन का कोई सिंहां नहीं होता । 
यहां यह उल्लेखनीय है कि सिंहां का पहनावा विचित्र होता है भौर वे लम्बी अभ्रचकने 
पहने होते हैं । 
निरमण्ड (ज़िला कुल्लू) वही :-- 

कुल्लू क्षेत्र के निरमण्ड गाँव के त्यौहार से इस का तुलनात्मक प्रध्ययन प्रस्तुत 
किया जा सकता है | निरमण्ड (न्‌मुण्ड) गाँव सांगला से लगभल 70 मील के अन्तर 
पर है। दोनों स्थानों में मनाए जाने वाले इस त्यौहार के भ्रनुष्ठानों में प्रदूभुत 
समानता है । 


इस गाँक -में यह त्यौहार दीपमाला के ठीक एक मास पश्चात्‌ आने बाली 
अमावस्या के दिन मनाया जाता है। रात को 8, 9 बजे से दस नामिया अखाड़ा, 
जहां परशुराम ऋषि का धूना है, में भ्राग जलाई जाती है। लकड़ी के बड़े बड़े लट्ठे 
इकट्ठे करके अंगीठा जला कर उसकी पूजा की जाती है । पूजा करने वाले कबि- 
राज ब्राह्मण होते हैं। धघूने के इदं गिर्द केवल ब्राह्मण जाति के लोग, नाचना तथा 
गाना आरम्भ करते हैं। इन गानों को स्थानीय भाषा में “कण्डी' कहते हैं। इन में महा- 
भारत तथा रामायण के युद्धों का वर्णन झाता है। 


, ब्राह्मणों के इस वर्ग का कार्य पूजा-पाठ तथा नृत्य-गायन ही होता है । 
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श्राधी रात के समय “गड़िए' राजपूत जो गाँव के एक भाग “कोठी कण्डी' में रहते 
हैं, झा कर नृत्य में शामिल हो जाते हैं। ये बड़ी तेजी से भाते हैं जैसे किसी पर 
झाक़मण कर रहे हों । 


ब्राह्म मुहतं में हरिजन 'देरच”' ले कर भ्रखाड़े में भाते हैं। इस मशाल को घूने 
में जला कर वे भ्रखाड़े से बाहर निकलते हैं। इसके साथ सब हरिजन पुरुष गाँव के 
गिर्दे चक्कर लगाते हैं । ये सभी गम्भीर आवाज़ में “दयावलिए, दयावलिए' कहते हैं । 
इस चक्कर (परिक्रम!)) को सिख फेर? कहा जाता है। बाद में लौट कर वे बड़ी 
शीघ्रता से अखाड़े में प्रवेश करते हैं। इसके पश्चात्‌ राजपूत व हरिजनों में 'देरच' 
के लिए छीना कपटी होती है। 


ब्राह्मण लोग उसी समय हट कर एक और जाते हैं झौर राजपूत हरिजनों के साथ 
*देरच' के लिए कगड़ते तथा कई राजपूत उसके कई भाग छीन लेते हैं। कुछ वाद्य- 
यंत्र तथा पजोहर* लेकर हरिजन लोग अखाड़े में श्राते हैं, इन के लिए भी छीना रपटी 
होती है। प्रातः काल होते ही मेला समाप्त हो जाता है। बाहर बाले लोग ब्राह्मणों 
के घर में खाना खाते हैं | गांव में हरिजनों के दो दल हैं, जिम्हें 'कोठकी शाट' (देवी 
की कोठी के साथ रहने वाले) तथा “हमाकी शाट' (मन्दिर के साथ रहने वाले) कहते हैं । 
ये दोनों दल प्रपने भ्रपने घरों से मूजी (मूंज) लेकर एक खाली स्थान भोट पर अपने 
अपने रस्से बनाते हैं । श्रपंने भ्रपने रस्से ला कर दोनों दल बाज़ार में श्राते तथा नाचते 
हैं । वे इन रस्सों के साथ अढ़ाई अढाई फेरे नाचते हैं। नाचकर रस्से (दोनों शाट) 
परशूराम के मन्दिर के प्रोल* के सामने रख देते हैं। फिर वे भ्रपने घर जाकर खाते 
पीते हैं । 


इन रस्सों के पास “कविराज' झाकर उन की प्रूजा करते हैं। ये रस्से सांप की 
कुण्डली की भांति रखे गए होते हैं। एक रस्से को ब्राह्मण भ्रादि कोठी के बाहर 
तिकालते हैं भौर परशुराम के घूने के पास से ले आते हैं। वे इसे परशुराम की कोठी 
के पिछली शोर “ब्राह्मण' खेत में ले जाते हैं-और वहां नाचते हैं । रस्से को कनन्‍्घे पर व 
हाथ में पकड़ कर नृत्य किया जाता है | वहाँ फिर रस्से बाला हरिजनों का दल कोठकी 
शाट (जो बड़ी मानी जाती है) ग्राता है औौर वहाँ पजोहर से बजाते हुए अढ़ाई फेरे 
बिना रस्से से ब्राह्मणों के दल के सामने नाचता है। श्रढ़ाई फेरे लगा चुकने के पश्चात्‌ 
बाज़ा बन्द हो जाता है शौर कथण्डा गांव के राजपूतों में से दो व्यक्ति तलबार ले कर 
उन के इर्द गिर्द नाचते रहेते हैं। भ्राध घण्टे के. पश्चात्‌ वे राजपूत ऐसे प्रतीत होते हैं 
जैसे किसी को काटने ही वाले हों । नाचते नाचते वे उस बाहंड* पर टुट पड़ते हैं प्रौर 
उस को तीन ट्कड़ों में काट देते हैं। इन टुकड़ों को ब्राह्मण, जिन की उन्हें ले जाने की 


4.  -एक प्रकार की मशाल । 

2. - ग्रह--निवारण । 

3... पाँच वाद्य-यन्त्र---दी बांसुरियां, मांदवी (लम्बोतरा उफाल), एक शंख तथा एक 
छेना । 

4... सुख्य द्वार । 

5. इस रस्से को “बाहण्ड' कहा जाता है| 
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बारी होती है, भ्रपने मुंहल्लों में ले जाते हैं । टुकड़े बड़े अथवा छोटे भी हो सकते हैं । 
रस्सा 30 हाथ तक लम्बा तथा 6 इंच के लगभग मोटा होता है । प्राचीन समय में 
यह लम्बाई व मोटाई दोनों में प्रधिक होता था । इस के पदचात्‌ ब्राह्मण लोग इस मूज 
को बांट लेते हैं । 


बाजे वाले व ब्राह्मण 'शनाह' नामक खुले स्थान में इस के पश्चात्‌ नाटी लगाते 
हैं। लोग तमाशा देखते हैं । यह नाटी सूर्यास्त तक चलती है। रस्सा ले जाने वाले 
तथा दूसरे ब्राह्मण भी नाचते हैं । रात को साधारण स्वाँग आदि भी होते हैं, फिर सब 
लोग द्याराम करते हैं । 


दूसरे दिन उसी समय दूसरे “बाहंड' की पूजा होती है। दो मुहल्लों के लोग 
पिछले दिन की भांति इसे दूसरे स्थान “ब्राह्मण' पर ले जाते हैं श्रोर उस के साथ बेसे 
ही नाचते हैं। इस दिन हरिजन नहीं नाचते । र॑स्सा काटा जाता है। फिर पिछले दिन 
वाली ही बातें दुहराई जाती है। ब्राह्मणों के पाँच मुहल्लों में से एक मुहल्ला 'स्वाणू' 
के ब्राह्मण जो भिक्षु “पुरोहित' माने जाते हैं, रस्से के टुकड़े किसी भी वर्ष नहीं लेते हैं । 
बे केवल दान लेने वाले माने जाते हैं । 


यह रस्सा राक्षस या नागे का प्रतीक माना जांता है जो किसी समय जनता को 
हानि पहुंचाना चाहता है । 


इस मेले में तलवारों वाले जो दो राजपूत होते हैं उनके साथ बातचीत हों सकती 
हैं । साडला में वे सिंहां कहलाते हैं । वे “गाची' “तथा चबगला छुबा' (जिसे छुम्बा कहते 
हैं) पहने होते हैं । 


दोनों स्थानों के त्यौहारों का तुलनात्मक अध्ययत करने पर हम निम्नेलिखित 
निष्कर्ष निकाल सकते हैं :--- 


(।) दोनों स्थानों की प्रथाग्रों में- समानता इस बात की सूचक है कि कभी 
प्राचीन काल में दोनों स्थानों के लोग एक ही स्थान पर रहते थे ग्रथवा उन के बीच 
सांस्कृतिक सम्पर्क बहुत घनिष्ट थे । 


(2) साइला के दीवाल के गीत में भी नागों को निरमण्ड से प्राना कणित है | 


(3) “बाणा' वे नाग हैं जो साडला में राक्षसों के भेष बदल कर ग्राए । इन 
"बणास' को यहां के नाग-देवताग्रों ने मार गिराया था। बाणा शब्द “बाणासुर' 
से सम्बन्धित हो सकता है। किन्नौर के कई भ्रन्य ग्रामों में भी बाणासुर की प्रात्मा 
साँप के रूप में निवास करती हुई मानी जाती है परस्तु निरमण्ड में इन रस्सों 
को 'बाहण्ड' कहा जाता है ग्रतः बहुत सम्भव है कि 'बाणां' का बिगड़ कर 'बाहण्ड' 
बन गया हो । 


(4) अब भी साला में चेथा प्रादि ऐसे वेंश हैं जो श्रपने आप को निरमण्ड से 
झाया हुआ बताते हैं परन्तु दीवाल के गीत के अनुसार “बाणा' केबल साइला हो गांव 
में नहीं गए बल्कि पाँगी तथा भ्रन्य गांवों से भी गए । दीवाल में साँप बनाकर काटने 
की प्रथा छ्षेष गाँवों में भ्रब नहीं मिलती है | ऐसा प्रकट होता है कि निरमण्ड किस्री समय 
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सांस्कृतिक गढ़ था जहां से प्ननेक प्रथाएं किश्नौर तथा प्रनम्य स्थानों में फैलीं। सांप के 
रूप में राक्षस का जाना, नृत्तत्वथ्षास्त्रीय दृष्टि से महत्त्वपूर्ण घटना है । 


जाग्रो : 


इस त्यौहार को “जगरना' तथा 'जागड' भी कहा जाता है। यह मुख्य रूप से 
महासू देवता की पूजा का त्यौहार है । 


मुरह्‌ गाँव में यह त्यौहार जन्माष्टमी से चार दिन पूर्व होता है । इस में देवता 
अपनी कोठी के प्रट्ठारह चक्र लगाता है झौर अट्ठारह प्रकार के वाद्य-यन्त्रों से उस 
का स्वागत किया जाता है | इस में ग्राम-देवता की श्रोर से गाँव की सुख-समृद्धि संम्बन्धी 
भविष्येवाणी की जाती है। 


कामरु में 'जाग्रा' के अवसर पर 'ग्रोक्चु” झ्ंगीठे के बीच छलांग लगाकर उसे 
पार करता है परन्तु देवता की शक्तिके कारण नहीं जलता] वहां यह त्यौहार 
देवता के इन्द्रलोक से बापिस झाने के उपलक्ष्य में मनाया जाता है। देवता मविष्वाणी 
करता है। 


रिब्बा में देवता के लौटने पर 20 माघ को भी मेला होता है परन्तु ज्ाग्रो वहां 
देवता की इन्द्रलोक को विंदाई के सम्बन्ध में मत्ताया जाने वाला त्यौहार है | यह ।6 
व ]7 माघ को मनाया जाता है । 


साजो : 


देवताभों की विदाई से सस्बन्धित एक भ्रन्य त्यौहार है | इसे साज़ो (संक्रान्ति) 
कहा जाता है। लिप्पा गाँव में 'इस दिन देवता की परालंकी को खोल दिया जाता है 
ओर विश्वास किया जाता है कि वह इन्द्रलोंक चलां गया। मन्दिर के फर्श को लीपा 
जाता है तथा भ्राशा की जाती है कि देवता स्वर्ग से लाई जाने वाली घन-सम्पदा का 
कुछ झंश उस फर्श पर फैक देगा । इस दिन से मन्दिर को बन्द कर दिया णाता है । 


कामरु गांव में यह नये वर्ष का त्यौहार माना जाता है। इस दिन पकाई जाने 
बाली वस्तुओ्ों के सम्बन्ध में विश्वास किया जाता है कि वे वर्ष भर प्राप्त होती रहेंगी । 
इस दिन देवता 5 दिन के लिये 5 माघ तक इन्द्रपुरी चला जाता है। माहडः 
सोडा (माघ पन्द्रह) को ग्रोक्च्‌ इन्द्रपुरी में देवता की उपलब्धियों के सम्बन्ध में लोगों 
को बताता है। 


रक्‍्छम गांव में 'साज़ो' का त्यौहार 28 माघ से 5 फाल्गुन तक मनाया जाता 
है। परम्परा है कि इस क्षेत्र में इन दिनों में जब देवता स्वर्ग चला जाता था तो 
प्राचीन समय में गाँव में राक्षस आते थे। इस कठिनाई से बचने के लिए देवता ने 
'महासू' तथा “रड्नू' गृह-देवताओं के ग्रोकचों को अपनी अ्नुपस्थिति में गाँव की रक्षा 
का भार सौंपा | ये द्वोनों ग्रोकूच॒ अपने चेहरों पर राख मल कर खाल की टोपियां पहने 
दिन रात सारेगाँव में घूमते रहते हैं। इन्हें 'साज्णी ज़ारों' कहा जाता है। वे किसी 
धर से जो वस्तु मांगें, धर वालों को देनी पड़ती है। प्रन्त में राक्षसों को प्रसन्न करने 
के लिये बकरे की बलि दी जाती है। साइला गाँव में इस त्यौहार के दिन 'जूबा 


ल्जैहार-उत्सब [ 89 


फण्टिड्‌' नाम का तरल पदार्थ जी व चीने भ्रादि को कूट कर तैयार किया जाता है। 
इसे ठण्डा होने के लिये रख दिया जाता है । यदि इस में ठण्ढो होने पर अधिक दरारें 
पड़ें तो विश्वास किया जाता है कि वर्ष अ्रच्छा बीतेगा पर यदि कम दरारें पढ़ें तो 
अपशकुन माना जाता है । 


इस अवसर पर जितने भी पकवान पकाए जाते हैं उन सब से देवी देवताझों की 
पूजा की जाती है । पूजा-मन्त्र स्थानीय भाषा में कहा जाता है, जो इस प्रकार है :-- 

“'शू परा किमरा किमशू तोरों ना युड बोशंड जूगो। कीनूना हुयु युड बोशों 
दाम साल फसल बच्‌ ज्ञा रिडों पजयामो मोतया जो । ग्रो, ब्राग, हडः, भोवली ना दूर 
ला ला कानारे ना ऊ खाको ना गीथडः रडः हरेक वातडः ताडेस आमदनी बरगती खीन 
चया रीड। दुश्मनू खाको ना छार पड़पड्रारीढ। ज्मीनू साल बुटी तोच्यों दोरीडो 
ची दुग्यों, खुरो नोर चांग बुग्यो, पानठड्ो पेरा दुग्यो, बातड्‌ ताइेस ना नव निधि 
सर्वे सिद्धि खिंचेचा तारीड' । 


अ्र्थ--ऐ घर के देवी देवता ! आज नए वर्ष का शुभागमन हुआ | भ्राज इस 
नव वर्ष के स्मरण से हमारे खेतों (ज़्मीनों) से अच्छी फसल हो इसी हेतु आप की 
सेवा में यह भेंट चढ़ाई जा रही है | ग्रह, भाग्य, जादू, भूत-प्रेतों को दूर करके, कानों 
में फूल लगा कर, मुंह में गीत के साथ, भ्राय में बरकत हो | दुश्मन के मुंह में राख 
भर (कर) देना । ज़मीन के भ्रन्दर (जितनी भी) पंदावार हो (है) और खेत की मेड़ में 
घास हो, खुड्ड में पालतू पश्चु हों, घर के भीतर परिवार हो, हर विषय के सम्बन्ध में 
सर्व सिद्धि नव निधिवान बना देना । 
जातरइ : 

“बग्ग जात रड' केवल ठडे गाँव में मनाया जाता है । इसमें गांव. की बीमा- 
रियों को दूर करने के लिए लामा लोग प्रातः से सायंकाल तक जप केरते हैँ। जप के 
पष्चात्त झ्ाटा, मक्खन, मिट्टी तथा लकड़ी आ्रादि वस्तुओं से भूत की मूर्ति बनाई 
जाती है। दो व्यक्ति “बग्ग' पहनकर उस मूर्ति को देवता के साथ मन्त्र जपते हुए 
कयारुक्‌ स्थान से बाहर ले जाते हैं । “बग्ग' निकलते समय किसी व्यक्ति का सामने 
मिल जाना बुरा समभा जाता है । यदि ऐसा हो लो बीमार हो जाने का भय रहता 
है। 

जान्ना का त्यौहार महासू ज़िला का त्यौहार है परन्तु उस में भूत की मूर्ति जहीं 
बनाई जाती । 
शुकतोक : 

यह मेला नमगिया में 44 भादों से झ्रारम्म होकर 6 भादों तक रहता है। 
इसी का नाम भ्रन्य क्षेत्रों में मिन्थोको, फुल्याच झौर नमडन है : 


पहले दिन स्वेच्छा से युवक व युवतियां रात को दोधरी में पहुंच जाते हैं। खाना 


].  'बग्ग” का भ्रर्थ स्थानीय भाषा में बनाबटी चेहरा (मुखौटा) होता है । अनेक 
स्थानों पर इसे “खोर' प्रथवा “रव्बर' कहा जाता है । 


90 ] किन्नर लोक साहित्य 


खाते तथा रात भर नाचते हैं। 


]5 भादों को प्रात: खाना खाते हैं फिर “याइकोकसा' चोटी पर चढ़ते हैं। वहां 
तोड्गोरो और लादरा फूल इकट्डे किये जाते हैं भौर उन्हें वे सिरों पर लगाते हैं.तथा 
दूसरों के लिए इकट्ठे करके लाते हैं । जो ब्यक्ति वहां प्रथम बार जाता है उसे दो 
फूल भेंट किये जाते हैं भोर उससे पाँच या दस रुपये भेंटस्वरूप लिए जाते हैं जिन्हें 
सोरे दल की सम्पत्ति समझा जाता है। बाद में वहाँ कुछ देर मेला लगता है । मेले 
का विशिष्ट गीत स्थान स्थान पर गाया जाता है और फिर लोग गाँव में वापिस झा 
जाते हैं । यहाँ मन्दिर से परे देवता के एक वृक्ष के पास सिमछोडो' में, जिनके घर से 
कोई गुजरा हो, वे मृतक के लिए उसकी पसन्द की वस्तुएं एक मेज़ पर सजाते हैं । 
देवता का ग्रोक्च्‌ बाद में एक एक मेज़ के पास जाता है और भरे हुए बतंन प्राय: 
आाधे हो जाते हैं। दूध, लस्सी, चाय व चखटी के सम्बन्ध में यह बात पूरी उतरती है 
कि उसे कोई भ्रदृश्य शक्ति पी जाती है और मालों उसे अपनी कैतली से फिर भर 
देता है । 

मृतक की याद श्राने पर इस समय घर वाले बहुत रोते पीटते हैं। वहां एक 
#ुक्पा' को पेड़ है। उस पर बेसारा देवता का ग्रोकूच्‌ -तीन ब।र सिर टकराता है। 
वह इतनी ज्ञोर से टक्कर लगाता है कि सारा वृक्ष हिल जाता है परन्तु फिर भी माली 
को कोई चोट नहीं भ्राती । बहां से लोग सन्थडः में आते हैं, फिर मेला लगता है। 


तीसरे दिन सब लोग इकट्ठे हो कर छह पीते और नृत्य करते हैं। शुक्तोक 
का त्यौहार पूह में भी मनाया जाता है| यह भादों में होता है, इस मेले में गाँव के 
सब लोग एक ऊँची चोंटी “'हाडूला पर जाते हैं। यह मेला वहां एक दिन तथा एक 
रात होंता है। वहाँ एक चढ्मा है, जहाँ स लोग एक 'को' भर कर पानी लाते हैं। 
सब स्त्रियां व पुरुष उस चोटी पर से फूल व धूप जमा करके लाते हैं । यह फूलों का 
मेला होता है। थोड़े से फूल तथा “क्रो' ऊपर नाले में रख देते हैं । इन्हें पानी में मिला 
दिया जाता है। इस नाले में पानी कम है, लोगों का विष्वास है कि ऐसा करने से 
पानी की कमी नहीं होती । 


हड़रेड में भ्रनाज अच्छा होता है भौर पूह की जमीन इतनी अच्छी नहीं है । पूह 
की देवी (डबला) हाडूगों के देवता (डबला) की बहिन है । इस मेले में बहिन अपने भाई 
से फल, फूलों तथा भ्रनाजों की बरकत माँग कर लाती है झौर इसी लिए, लोग 
विह्वास करते हैं कि पूहे में भी फसल अ्रच्छी हो जाती है । 


फागुली : 

इस त्यौहार को सुस्कर मी कहा जाता है। पाँगी गांव में यह फागुन -मास में 
मनाया जाता है| इस में झतिथि बुलाए जाते हैं । 

कामरु गाँव में बसन्‍्त पंचमी के दिन 'फ़ारूली' (छोटी फागुली) का त्यौहार 
मनाया जाता है। उस दित कागज़ पर रांवंण का चित्न बना कर उसे गाँव वाले बाणों 
से निशाना लगाते हैं । इसे “लंका मारना' कहते हैं । रावण के चित्र को बड़ी कठिनाई 
से निशाना लगता है तत्पश्चात्‌ लोग मेला लगाते हैं । 
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फांगुुली का त्यौहार इस गांव में 5 दिन मनाया जाता है । यह “फारुली' से अलग 
होता है। पहले दिन पुजारी ध्रौर दो चरवा कैलाश से झाने वाली खड्ड गंगारड्‌ में जा 
कर नहाते हैं श्रौर वहाँ से पानी लाते हैं। त्तीन दिन तक बे शेष व्यक्तियों से ध्नलग 
रहते हैं । जब भी उन्हें काम करना होता है, उन्हें नहाना पड़ता है । वे किले में बन्द 
रहने वाले देवता नारायण तंथे। लक्ष्मी को उस दिन निकालते हैं| इन मूर्तियों को पुराने 
समय के कपड़े पहना कर तीन दिन शूकिम मन्दिर में रखा जाता है। देवताश्ं तथा 
उन लोगों को कोई भी छू नहीं सकता । इस त्यौहार का पहला दित “शू जास्मिग' कहा 
जाता है | दूसरा दिन “नाशिम' कहा जाता है। इस दिन देवता बन्द होते हैं। यह 
भाराम का दिन है, इस दिन कोई हलचल नहीं होती । 


त्यौहार का तीसरा दिन 'माजोजिड' कहा जाता है, इस दिन देवताशों को मन्दिर 
से बाहर निकाला जाता है | पूजा की जातो है सिन्दूर लगाया जाता है। नैवेद्य 
चढ़ाते हैं तथा उनका अभ्रभिनन्दन किया जाता है ! 


चौथा दिन इस मेले का महस्वपूर्ण दिन है। वही 3 ब्यंक्ति देवताओं को उठा 
कर दूर मन्दिर में जे जाते हैं। बड़सेरी, चौशू तथा साइला से लोग “बदिबन्देन' में 
इकट्‌ठे. होते हैं भोर देवताओं को डोली में चढ़ा कर दर्शन कराते हैं। उस दिन के 
त्यौहार का नाम 'दिवन' है। उसो दिन वापसी होती है भोर किले में झा जाते 
हैँ । 

पांचवें दिन॑ परबोरायस' देवता को बाहर निकालते हैं, उस के साथ दो न्यक्ति 
(कर्मचारी) भी होते हैं जिन्हें “सिहां कहा जाता है| ये कमंचारी “परबोरायस' की 
निगरानी करते हैं। दो झ्लौर व्यक्ति भी उनके साथ होते हैं जिसहें 'बारस' कहते हैं । 
ये देवता को उठाते हैं। चार व्यक्ति बजन्तरी कालट्या, साहुरेटया होते हैं, वे बाजा 
बजाते हैं । कुल पन्द्रह व्यक्ति होते हैं प्रौर कुछ गाना गाने वाले भी साथ होते हैं । 


बाद में उस देवता को मन्दिर में लाते हैं फिर जो चाहे उसे झपने घर में ले जा 
सकते हैं, वहां मेला लगता है श्लौर फागुली मनाई जाती है । 


इसमें सावनियों की पूजा होती है परन्तु कोई विशेष मेला नहीं लगता.। इस 
त्यौहार में रंग भी खेला जाता है । 


मेबर गांव में फागुुली फागुन के महीने में मताई जाती है । यह त्यौहार रोहिणी 
लारे के उदय होने के समय मनाया जाता हैं। 


पहला दिन “शू जब' भ्रर्थात्‌, देबियों के ग्रागमन का दिन कहा जाता है। इस दिन 
पोल्टू प्रादि बना कर छतों पर उन की पूजा की जाती है। दूसरा दिन “नाक्षिमिग” 
कहा जाता है | इस दिन भी पूजा की जाती है। तीसरा दिन “माज्याक्षिमिग' भर्थात्त 
सफ़ाई का दिन कहा जाता है । 


त्यौहार का चौथा दिन 'श्विन्देन' कहा जाता है। उस दिन मौन रहना, पड़ता है । 


). भ्राराम करना । 


92 ] किन्नर लोक साहित्य 


पोल्टू बनाए जाते हैं। ऊन नहीं कातते तथां भ्न्‍्य कार्य भी नहीं किया जाता है। मेला 
लगाया जाता है पर शोर नहीं किया जाता । 


पांचवां दिन “कल्थानड अलीलड्‌' “ब्राह्ममुहर्त का खाना' कहा जाता है । इस में 
ब्राह्ममुहत्त में उठ कर खाने पीने की चीज़ों से छत पर पूजा की जाती है । 

सुस्कर का त्योहार कोठी गाँव में बड़े उत्साह से मनाया जाता है । 

प्रथम दिन --घरों की सफाई की जाती है । 

द्वितीय दित--सावनी देवताओ्रों के नाम लिए जाते हैं तथा उन का स्वागत किया 
जाता है। 

तीसरा दिन- चीनी गाँव से एक व्यक्ति जिसे 'डबलूच” कहा जाता हैं, कोठी 
गाँव जाता है। यदि इस व्यक्ति को कोई प्रन्य व्यक्ति मार्ग में मिल जाये तो उस का 
अनिष्ट होना माना जाता है । 

चत्‌र्थ बिन--'शुम रापा' कहा जाता है। इस दिन सावनी देवियां कोठी देवी के 
मन्दिर में ठहरती हैं । चान्दनी में एक छोटे से जलकृण्ड “चौकेगुथू' में उन व्यक्तियों की 
परहछांइं दिखाई देती है जो भभागे होते हैं। परछाई. देवी के मुख्य कारदार हो देख 
सकते हैं । 

पांचवां दिन--तेले कायड्‌ में तेलडःगी में मेला होता है। इस- दिन देवी का 
प्रतिनिधि 'तेगे' तेलंगी गाँव जाता है । 
छठा दिन--लोक-नाट्य का झ्रायोजन किया जाता है । 

रोपा गांव में सुस्कर का त्यौहार फाल्गुन मास में मनाया जाता है :- 

भ्रथम दिन--सावनियों की पूजा की जाती है । 

द्वितीय दिन--प्रत्येक गृहस्थी में दूघ, दही व लस्सी से छत पर पूजा की जाती है । 

तृतीय दिन--गीत गाया जाता है। छोटे बड़ों को बर्फ के गोले मारते हैं । 

चतुर्थ दित--“चोशु लिक' के कांटे घर तथा खुड्ड में रखे जाते हैं ताकि भूत-प्रेत 
हानि न पहुंचा सके । शेष दिनों में मेला होता है । सातवे दिन सावनियों को वापिस 
भेज दिया जाता है। 

इस त्यौहार का पूर्ण विवरण इस प्रकार है--सुस्कर से दस दिन पूर्व एक ढाँक 
फ्‌रड पर रावण का चित्र कागज पर बना कर एक तछते पर लटका दिया जाता है| 
तीरों से इस चित्र पर प्रति दिन निशाने लगाए जाते हैं। यह इस लिए किया जाता है 
कि यदि स्वर्ग में देवता जीत रहे हों तो विष्वास किया जाता है निशाना जल्दी लग 
जाता है पग्न्यथा निशाना नहीं लगता | उन दिनों में, जब देवता स्व गए हों तो शोर 
इस लिए नहीं मचाया जाता कि कहीं देवता भ्रपने काये से किचलित न हों, पहले तो 
इन दिनों में मृतक के लिए भी शख्र बजाने की प्रथा नहीं थी । प्रात: काल लोग 
लकड़ियां लाते हैं । इन्हें 'सुस्कर होरिहू' कहा जाता है। ये लकड़ियां वंश-विशेष 
प्रतिवर्ष लाते हैं । इन्हें ऊषा मापा! कहा जाता है । इस लकडी को क्षाम को जलाया 


. देवता का वर्षभर का कार्य सम्भालने वाले । 
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जाता है श्रौर प्रात: सुस्कर फो (फू) में ले जाते हैं । 


सुस्कर के दित एक गुफा 'सुस्कर फू ' में चर्बी लगाते हैं प्रौर उस के नीचे जो 
भूनते हैं । ये जी उछल कर चर्बी में लगने चाहिएं । यह सौभाग्य का चिन्ह समझा 
जाता है | बाद में बजन्तरियों का दल गाँव वापिस जाता है, इस के साथ तीन नतंक 
होते हैं । सब से भ्रागे हुरी वाला, बीच में जौ भूनने के लंका वाला तथा प्रन्त में किल्दे 
वाला “दू' के साथ हौता है। लंका' वाला झगले वाले को “लंका” से कालिख मलता 
जाता है। मन्दिर माजड्‌ सन्‍्यह में वे तीन फेरे नृत्य लगाते हैं। उन के पूरा होने पर 
“दू' वाले से दू छीनने के लिए सब लोग रपट पड़ते हैं और पशुओं को खिलाने के लिए 
ले जाते हैं । 


सुझूरा गांव में फागुली सावणियों का स्योहार है । प्रथम दिन से लेकर सातवें 
दिन तक उन के लिए भोजन परोसा जाता है.। पहले दिन को सफाई (छलकिमो) का 
दिन कहा जाता हैं| दूसरे दिन लोग श्रपने अपने घरों में मूड़ी भूनते हैं । इस दिन को 
पौक्स तोमो' (पुग-मूड़ी, तोमो-भूनना) कहा जाता है। तीसरा दिन नर किम (नर- 
गिनना, किम-घर) श्रर्थात्‌ अ्रच्छा खाने का दिन कहा जाता है । 


चौथा दिन 'पौललान' अर्थात्‌ पौलदू बनाने का दिन समभा जाता हैं। पाँचवें 
दिन सायंकाल प्रत्येक घर से एक एक हण्डी चौराहे पर ले जा कर फोड़ी जाती है | 
इसे “हंट फोल' (हंडी फोड़ना) कहा जाता है। इस में पोल्टू , सुनपोले, नमक, राख व 
फूल झादि रखे जाते हैं तथा आग भी फैंकी जाती है जो अन्दर रखी हुई जोगठियों में 
जल जाती है । पोल्टू बांटे जाते हैँ श्नौर उन से लड़ाई होती है, लोग एक दूसरे पर 
पोल्टू फैँकते हैं, उन्हें खाया नहीं जाता । 
कफौर गांव में फागुली में रंग खेलने की प्रथा नहीं है। इस दित घरों की सफाई 
की जाती है। घरों की दीवारों पर जानवरों आंदि के चित्र बनाए जाते हैं । 
यह त्यौहार 6 दिन तक रहता है :-- 
प्रथम दिवस--पुक्स्तो म-मूड़ी मूनना । 
द्वितीय दिवस---ता रकिम-प्रच्छा खाता । 
तृतीय दिवस--पोललानमो-पोल्टू बनाना । 
चौथा दिन--हाँट्‌ फोल्मो-हाण्डी फोड़ना । 
इस हाण्डी में भ्रनाज डाले जाते हैं, राख भी डाली जाती है। झौर हाण्डी के 
बाहर चित्न बनाए जाते हैं। बुगढ फूल जो इन दिनों कण्ढे से लाया जाता है, को 
हाण्डी में डाला जाता है फिर उस के बाहर से गेहूं का चिलटा हाण्डी के मुँह पर सब 
झोर पहनाया जाता है | इस हांण्डी को चौराहे पर ले जा कर फोड़ा जाता है। फोड़ने 


के पदचात्‌ इस के बीच का भनाज उठा कर ले जाते हैं, फिर उसे पशुभों को खिलाया 
जाता है। हाण्डी फोड़ने के समय फागुली का गीत गाया जाता है | 


पांचवां दिन--बासिड-समाप्ति । 
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छठा दिनं-- जात्रु 
सातवां बिन --जात्रु इन दिनों में मन्दिर में मेला लगता है। 
झाठवां दिन--जात्रु 


हाण्डी फोड़ने के सात दिन बाद “स्तीय'--सातवां होता है, उस दिन सावनियों 
को पोल्ट्‌ तथा हलवा आदि से पूजा करके वापिस भेजा जाता है। 'ह्तीया' के दिन 
तथा कभी कभी फागुली के दिनों में भी “"होरिहइफो' का स्वाँग दिखाया जाता है। 
*होरिहफो' के साथ दो तीन खोन' भी निकलते हैं। इस समय अषलील प्रदर्शन तथा 
भाषण बुरे नहीं माने जाते । फुल्याश्र में भी यहाँ श्रश्लीलता दोष नहीं है । 


]. चर्गाव में फागुली फाल्गुन मास का प्रसिद्ध त्यौहार है । यह सात दिन तक 
मनाया जाता है । मुख्य बिवरण इस प्रकार है :-- 


प्रथम दिन--छलस्या--सफाई का दिन | 


ह्ितिय दिन--तेपुग-बढ़ी मूड़ी । इस दिन गेहूं, नंगा जौ, बरठ, मक्‍की तथा 
तुलसी भ्रादि के भ्रभाज खाने के लिए भूने जाते हैं । इसे बड़ी मूड़ी का दित इस लिए 
कहा जाता है कि इस दिन बड़ी मात्रा में मूडी भून ली जाती है। सायंकाल मूडी से 
पूजा की जाती है । 

तुतोय बिन--ऐटड छन्मो-ब्राह्ममु हत्त में उठ कर चिल्टे बनाना | इस दिन 
चिल्टों की भी पूजा की जाती है । 

चौथा दिन--पोलन्नो पोल्टू बनाना | इस दिन सायंकाल पोल्दू बनाए जाते 
हैं । दित में जन्ज़रे बनाते हैं। जन्ज़रे फाफरे के भ्राटे का पतला घोल होता है जिसे 
हाथ पर मल कर दीवार पर सारे हाथ का चिन्ह प्रंकित किया जाता है । इस निशान 
को शकुन झथवा भ्रपशकुन की दृष्टि से देखा जाता है। यदि चिन्ह में हथेली का स्थान 
खाली हो तो झ्रधिक अनाज होना माना जाता है । यदि पूरे हाथ का निक्षान लग जाए, 
तो फसल कम होना माना जाता है । यदि “'छपा' (निश्ञान) लगाते समय आटे की 
घार दीवार के साथ नीचे तक बह जाए भ्ौर नीचे इकट्ठी हो जाएं तो बहुत भ्रच्छा 
शकुन माना जाता है | जम्ज्रे झाटे को तबवे पर फ़ैला कर एक ही झोर से पकाने को 
कहा जाता है। इस प्रकार की रोटी फाफरा के आटे से बनाई जाती है। क्योंकि ये 
रोटियां पतली होती हैं अतः एक ही ओर के सेंक से भी पक जाती हैं । इन्हें सायंकाल 
श्वाया जाता है। 

पांचवां विन--हेण्ट्डमो-हाण्डी तोड़ने का दिन । हाण्डी तोड़ने की प्रथा का वर्णन 
झन्य गांवों की प्रथाओ्रों के सन्दर्भ में हो चुका है। यहां इतना ही उल्लेखनीय है कि 
चौबाटे (चौराहे) के पास हण्डियां को फोड़ते समय यह सन्त्र कहा जाता है---डाये, शूना 
तोन्ना उयू हाण्डो कोमों बीच ग्यामिग | मादेव ख़ाण्डीस उनू हाण्डू कोमों मा बीमा 
भादेव खाण्डी छिनिडः मीनिडः शेचिस ।-- भ्रर्थात्‌ डायन श्लौर भूत होगा तो हण्डिया के 
अ्रन्दर जाना चाहिए । इस हृण्डिया में न जाए तो महादेव का खण्डा काट डालेगा | 

अगले दिन सावणी (सावनी) देवियों का विश्वाम करने का दिन माना जाता है 
थौथे दिन ब्राह्ममुहर्त में उन की पूजा की जाती है। इस श्रवसर पर ध्वाटे के बकरे की पूजा 
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की जाती है | कुछ समय पहले सारे गाँव के लोग झपने झ्रपने छतों पर एक ही समय में 
पूजा हेतु निकलते थे परन्तु प्रब॒ ऐसा नहीं होता । फागुली त्यौहार के चौथे दिन से गूंगे 
व बहरे सावणी देवी-देवताओं के लिए खाता परोसने की भी प्रथा है। 

इस प्रकार हम देखते हैं कि फागुली अथवा सुस्कर वन-देकियों का त्यौहार है । 
किश्नौर के ऊपरि भागों में इन वन-देवियों को 'लामोच्‌' भ्रथवा “लामोचे” भी कहा 
जाता है। इस नाम का एक त्यौहार भी इन क्षेत्रों में प्रचलित है । फाग्रुली में शकुन, 
अ्रपशकुन तथा भविष्यवाणी का भी महत्त्वपूर्ण स्थान है। इसे नए बर्ष का त्यौहार भी 
माता जा सकता है क्योंकि श्रनेक गाँवों में नए वर्ष की सुख-सम्पदा के सम्बन्ध में इसी 
त्यौहार से भ्रनुमान लगाए जाने प्रारम्भ हो जाते हैं । 
लासोच : 

लामोच्‌ वास्तव में फागुली श्रथवा सुस्कर का ही दूसरा नाम है। लिप्पा गाँव में 
यह त्यौहार फाल्युन शुक्ल पक्ष की छठी-सातवीं तिथि को मनाया जाना आरम्भ 
होता है | 

प्रथम दिन छत पर लिपाई करके देवियों की पूजा की जाती हैं झौर उन के लिए 
छत पर से पोल्टू फंके जाते हैं । 

घर के देरवाज़ों पर काँटे लगाए जाते हैं ताकि ये देवियां ग्रपने साथ घर की किसी 
सम्पति को न ले जा सकें | ये काँटे पहरेदार सम जाते हैं । इन दिनों के बाद सावणी 
आगे चले जाते हैं और सारे किन्नौर का भ्रमण करते हैं| बे पूर्णणाशी से एंक दिन पूर्व 
वापिस लौटते हैं । उस. दिन भी घरों में पूजा पाठ किया जाता है परन्तु मेला नहीं 
होता । यह मेला इस प्रकार चार दिन होता है झौर दो भागों में बंट गया है। प्रतिपदा 
को इस मेले का ब्रन्तिम दिन होता है। उस दिन सावणियों का गुँगा माली/ उठता 
है । यह माली फलों प्रादि के सम्बन्ध में गाँव को वर देता है । 


प्रोत: काल लोग सावणियों को वादकों के साथ-गांव के दूर ऊपर ल्लेत तक पहुंचाते 
हैं। बाद में ये लोग अपने घर दापिस झा जाते हैं और ऐसा विश्वास किया जाता है कि 
सावणी लौट कर कण्ढ में चले जाते हैं । 


हडूरड्‌ क्षेत्र के चूलिड गाँव में भी लामोच का त्यौहार मनाया जाता है। ऐसा 
विश्वास है कि इन दिनों में सावणी (लामोच्‌) देकता बंस्तियों में यह देखने के लिए 
आते हैं कि लोग उनको भी याद करते है, या नहीं ! लिप्पा की भाँति यहां भी मेले के 
दो भांग हो जाते हैं । यह पोह के पहले चार दिन तथा चार दिन छोड़ कर फिर मनाया 
जाता है | पहले चार दिन में लबरा (छतों के ऊपर बौद्ध-धर्म सम्बन्धी स्थापना) पर 
पोल्टुप्नों से पूजा की जाती है । 

लामोच्‌ का त्यौहार जंगी गांव में बर्ष में दो बार मनाया जाता है--एक बार भाष 
मास में तथा दूसरी बार फाल्युन मास में । विश्वास किया जाता है कि पहले मेले 'झोड 
. .- यह व्यक्ति बोलने बाला तो होता है परन्तु जेब इस पर सावणी देवियों की 

शक्ति झ्ाती हैतो इसका मुंह बन्द हो जाता है क्‍योंकि कुछ वन-देवियां गूंगी 

तथा बहरी हैं। 
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लामोच्‌' में देवता नीचें की शोर आते हैं तथा दूसरे में ऊपर बापिस जाते हैं । यह “रिड' 
#लामौच्‌' कहा जाता है । 

“शोड्‌ लामीच्‌' दो दिन मनाया जाता है। पहले दिन अपने घर में सारे बर्तन व 
कमरा प्रादि साफ करते हैं| छत पर सफाई के लिए गोबर का लेपन किया जाता है । 
फिर सायंकाल तीन बजे के लगभग झ्ोगला की छोटी छोटी रोटियों से छत पर पूजा की 
जाती है। इन रोटियों को “पोथेच्‌' कहा जाता हैं। दूसरे दिन भी इसी प्रकार दोहराया 
जाता है। 

+रिड्‌ लामोच्‌' भी दो दिन मनाया जाता है । पहले दिन “शोड लामोच्‌' की भांति 
कार्य होता है लेकिन दूसरे दिन पोधेच्‌' के स्थान पर पोल्टू बना कर पूजा करते हैं । 
ब्राह्म-मुहृतं में भगले दिन चावलों के साथ पूजा करते हैं । चावलों में पूजा. करने के 
पद्चात्‌ चावलों में 'लहसुन' लगाकर खाया जाता है । लोग प्रपने भ्रपने गलों में लहसुन 
की मालाएं पहनते हैं । 

लहसुन को भ्रशुभ वस्तु माना जाता है और यह विध्वास किया जाता है कि 
सावनी लहसुन से दूर भाग जाते हैं। चाबलों के साथ लहसुन को मिलाकर पूजा करने 
का तथा गलों में लहसुन की मालाएं डालने का प्रथ॑ सावनियों से छूटकारा पाना है। 
श्दि ऐसा न किया जाए तो यह डर रहता है कि कहीं सावनी देवता सब से सुन्दर 
झज्ी-पुरुष व वस्तु को अपने साथ ही न ले जाएं । सावनियों द्वारा साथ ले जाने का भश्र॒र्थ 
उस व्यक्ति की क्षीघ्र मुत्यु हो जाना माना जाता है। सायंकाल सभी लोग सन्थड़्‌ में 
शध्ूजा करने के लिए प्रपने घरों से पोल्टू लाते हैं। वहाँ “ग्रोकूच' पर देवता की शक्ति पश्रा 
जाती है भौर वह गाँव को सावणियों द्वारा दिए गए वरदान के सम्बन्ध में बताता है । 

इस दिन को “साऊणी पीयूणशेन! कहा जाता है। इस दिन सावणियों को विदा 
करने के लिए गाँव के बाहर तक जाते हैं | कोई भीः स्त्री उन के साथ नहीं होती परस्तु 
गाँव की स्त्रियां इन पुरुषों को पीछे से बर्फ के गोले मारती हैं । बर्फ के गोले मारना 
भी सावणियों को फिर गाँव में झाने से डरातां है । 

नमगिया गाँव में “लामोचे' त्यौहार 6 पोह से झारम्भ होता है। ऐसा विश्बास 
किया जाता है कि इन दिलों में गाँव में भूत-प्रेत बहुत भ्रधिक झाते हैं । यह लोसर के 
6 दिन पश्चात्‌ होता है। इस में पहले दिन 'छरमा”" नामक काँटे की छोटी छोटी 
,टहनियां निकाल कर दरवाज़ों के पास लगा देते हैं ताकि डर के मारे भूत घर से बाहर 
त्य्हें 4 

इस त्यौहार में तीसरे दिन से ले कर नथें दिन तक प्रतिदिन तीर खेले जाते हैं । 
गाँव के युवकों के दो दल हो जाते हैं तथा वे मिट॒टी के निश्चित चिन्ह पर तीर का 
#निषाना लगाते हैं। । पोह को. लामा रात भर जप करते रहते हैं क्योंकि इस दिन 
आाक्षसों व भूतों का भ्रधिक भय रहता है | इस दिन को “हारमोछ' कहा जाता है । 

नवें दिन पराजित दल विजयी दल को चाय-पान कराता है भौर लोग रात भर 
लाचते रहते हैं । इस त्यौहार के दिनों में घरों के छतों पर पूजा की प्रथा है । 


]. सराउणियों की बिदाई । 


स्यौहार-उत्सव [ 97 
खेपा : 


'ज्षेपा' का त्यौहार किन्नर-क्षेत्र का महत्त्वपूर्ण भादिम जातीय त्यौहार है। यह 
सारे किन्नौर में नहीं मनाया जाता | केवल कुछ ही गांवों में इसके मनाए जाने की प्रथा 
है । कामरु में इस दिन लोग नहाते धोते तथा दॉलगम की लफफो बनाते हैं । छत के 
सभी कोनों पर एक काँटेदार भाड़ी “चो' या “ब्रेकलिड्‌' लगाते हैं। इसे धर के भन्दर 
कोनों में भी रखा जाता है। शलगम में चौते तथा जी का झ्राटा लगा कर “सिग्रे' 
बनाया जाता है | सिगरे में कॉटे लगाए जाते हैं । खेपा दो तरह का होता है, एक में 
तो शलगम की लफ्‌फी तथा “चीने' के साथ 'सिग्रे' बनाते हैं दूसरे में, जो दूसरे दिन 
मनाया जाता है भौर “मुल खेपा' के नाम से प्रसिद्ध है, बकरों के सिर तथा पोल्टू 
पकाये जाते हैं प्नौर पकने के पश्चात्‌ बकरे के कान भी पोल्टू, तथा “स्रिग्नं' के साथ 
ब्रेक्लिड के खड़े किए हुए काँटे के द्वारा डण्डे में लटकाए जाते हैं । सिग्ने के बाहर केवल 
काँटे ही रोपे जाते हैं । सित्रे ब्रेकलिड के स्राथ घर के भ्रन्दर लगाए जाते हैं । ब्रेकलिड्‌ 
के साथ इन चीज़ों को एक दो दिन उसी स्थान पर रहने दिया जाता हैं। पकवान 
रिश्तेदारों में बांट दिये जाते हैं । 


ख्ैेपा का त्यौहार वाहु॒पों घाटी के गाँवों में भी मनाया जाता है। इस मेले में 
ब्रेकूलिड (ग्रथवा ब्रेकलिडः) छत के चारों कोनों पर लगाई जाती है। 


दूसरे दिन बकरे के सिर का क्षिकार बना कर खाया ज़ाता है भ्रोर सींगों को 
जलाया जाता है ताकि भूत-प्रेत धूंएं की दुगंन्ध से भाग जाएं । बकरे के कानों को 
ब्रेकलिझू के पास घर के कोने में भीतर रखा जाता है । 


तीसरे दिन भन्दर रखे गए उस काँटे को चौराहे पर रखा जाता है। साँगला में 
ओऔ यह त्यौहार मनाया जाता है । 


बहाँ यह त्थौहार पौष मास में देवता के झादेशानुसार मनाया जाता है। इस 
दिन शलगम को छोटे छोटे टुकड़ों में काट कर भ्राटे की भांति महीन पीसा जाता है भर 
एक बड़े बर्तन में पकाया जाता है । पक चुकने के पष्चात्‌ जी के भ्राटे के छोटे छोटे 
गोले बना कर उसमें डाल दिए जाते हैं । 


एक बतंन में भेड़ या बकरी का सिर छोटे छोटे टुकड़ों में काट कर पका लेते हैं । 
ब्रेंकलिड्‌ की टहहनियों को घर के भीतर व बाहर लगा दिया जाता है ताकि भूत-प्रेत 
किसी प्रकार की हानि न पहुंचा सकें । एक टहनी को गृह-देवता के पास रख दिया 
जाता है। इसके कॉँटे के साथ काटे गए मेमने भ्रथवा बकरे या बकरी के कान लटका 
दिए जाते हैं । एक पोल्टू तथा एक सिग्रे (शलगम झौर जो का गोला) भी वहां रखा 
जाता है। इसकी कंगनी के अनाज के कूटे हुए दोनों से पूजा की जाती है। दोघरियों 
पर भी ऐसा ही किया जाता है । 


इसके पश्चात्त्‌ पूजा के लिए ब्रेकलिंड के पास रखें गए पोल्टू प्रादि दानों के साथ 
“कुमो माथरचू बैरिकरयो' (भ्रन्दर न आने वाले देवताओं को बाहर भ्रपित) कह कर 
बाहर की झोर फैक देते हैं। इस झ्वसर पर मेला नहीं होता । 
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स्ेपा का भर्थ “आाटे का सिद्ध होता है। यह भूत-प्रेतों को मगाने का त्यौहार 
है । 
शू पितडः हराडू : 

सारे किन्नर-क्षेत्र के देवी देवता माघ तथा पौष के महीनों में प्रपती प्राचीन 
मान्यताझों के भनुसार इन्द्रपुरी चले जाते हैं। यह कैलाश भी कहलाता है। इसे स्था- 
नीय भाषा में “रल्ड्ट” कहते हैं ओ्लोर इसकी स्थिति किन्नर-कलाश की पर्वत माला में 
काल्पा के सामने तथा साझला के ऊपर की झोर स्थित पहाड़ पर मानी जाती है। वहां 
देवी-देवताश्ों तथा मृतक प्रात्माप्रों का निवास माना जाता है । 

देवताओं को स्वर्ग भेजने तथा भन्य देवताशों से श्रधिक धन-सम्पदा लेकर भाने 
व स्वर्ग से भी गाँव की रक्षा करने के सम्बन्ध में प्रनेक गीत व लोक-साहित्यिक 
विश्वास इस क्षेत्र में प्रचलित हैं | मूरड गाँव में 'शू पितड हुराड्‌" का त्यौहार पौष मास 
में पूर्णणाशी के दिन मनाया जाता है । उस दिन पूजा करके देवताशभों की पालकियों 
को खोल दिया जाता है झौर मूर्तियों को झलग कर दिया जाता है, देवता से प्रार्थना 
की जाती है कि वह जीत कर लौटे । 'शू पितड् हराड' का श्र देवता के दरवाज़े की 
चिटकनी होता हूं । 

जन-विश्वास के भनुंसार देवता 'स्वरगंड्‌' में जाता हैतथा वहां पाशहूयोचो 
(पाशा-जूभा) खेलता है भोर भ्रच्छी चीज़ जीतने का यत्न करता है । इसके पए्चात्‌ 
तीन सप्ताह तक हरी लकड़ी में कुल्हाड़ी नहीं चलाई जाती । मिट्टी भी नहीं खोदी 
जाती तथा पत्थे से कोई वस्तु नहीं तोली जाती । लोग कथा सुनना, सुनाना, दान-धर्म 
करना, हिंसा ने करना ठीक समभते हैं। तीन सप्ताह के पश्चात्‌ देवता को खोला जाता 
है शोर कारदार लोग सतलुज पर स्नान करके वहीं 'मडः कुम चिम” करते हैं । वहां से 
फिर वापिस जाते हैं। इससे पूर्व तीन सप्ताह तक भ्रन्य लोग नदी के किनारे ही रात 
काटते हैं। प्रातः बाजे बजाते हुए दुगं में झाते हैं। दुगं में देवता को बल्द करते समय 
फर्श पर लगाए गए गोंबर पर पड़ी हुई बस्तुओं को ध्यान से देखते हैं । गोबर पर देवता 
की शक्ति से बे वस्तुएं स्वयमेव पड़ जाती हैं जो वर्ष भर में श्रच्छी उत्पन्न होंगी । 

जब देवता बन्द होता है तो उसी दिन एक मिट्टी के बतंन में जो भिगोने के लिए 
डाल दिए जाते हैं, यदि इस दिन तक इन में लम्बी पत्तियां श्रा जाएं तो समझा जाता 
है कि फसल पर्याप्त होगी, प्रन्यथा नहीं । 

दरवाज़ा खोलने के भ्रगले दिन मचमेच्‌ तिव्बती देवी निकलती है। इसे भी 
सम्पत्ति की देवी माना जाता है । तीसरे दिन देवता के कारदार फिर नदी पर जाते हैं 
तथा रात को वहां ठहरते हैं। फिर प्रात: काल कुलदेव की पालकी को सजाया जाता 
है । रात्रि के समय हर घर में जोग़ठी जलाई जाती है । इन्हें 9,7,5 या 3 की. संख्या 
में श्पने अपने घरों के बाहर जलाया जाता है । ऐसो प्रथा है कि इन्हें सारे घरों के 
बाहर एक ही साथ जलाया जाता है । 

कूनो गाँव में 'तेखवर' नाम से यह त्यौहार 20 माघ को मनाया जाता है। इस 
दिन देवता इन्द्र-लोक चले जाते हैं | यहाँ देवता केबल 8 दिन के लिए 'स्वगंड' में जाते 
हैं । स्थानीय बोली में देवता के ऊपर जाने को “ग्याग्रर' कहते हैं । उनकी भ्रनुपस्थिति 
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में गाँव की रखवाली करने वाला कोई नहीं होता श्लौर इसी लिए रात को घर से बाहर 
घूमना खतरनाक समझा जाता है। जब देवता ऊपर जाते हैं तो पूजा की जाती है । 
कूनो गाँव के ऊपर पत्थर की एक छोटी सी सुरंग है । उस दिन घूप उस घुरंग में से 
गुजरतों है प्रोर तभी बह मेला लगाया जाता है । 


घर व गाँव की रखंवाली के लिए देवता की अनुपस्थिति में पत्थरों पर कोयलों 
से झादमी की मूर्तियां बनाई जाती हैं भ्ौर उन के हाथ में तलवारें दिखाई जाती हैं। 
फिर उन पत्थरों को घर के चारों श्रोर खड़ा किया जाता है। उन मूर्तियों को स्थानीय 
भाषा में “खिमरी' कहते हैं । प्रत्येक घर के चारों भ्रोर कम से कम चार पत्थर ऐसी 
झूतियों वाले रखे जाते हैं, मरधिक भले ही कितने हों । 


जब देवता इन्द्रलोक जाता है तो अधिक शोर नहीं किया जाता, बाजा नहीं 
बजाया जाता, लकड़ी नहीं फाड़ी जाती तथा कोई गीत भी नहीं गाया जाता । 


रागुल : 

चर्याँव में यह त्यौहार जनवरी के पूवादधें या दिसम्बर के उत्तराद्धे में मनाया जाता 
है । इस दिन देवता को गाँव के लोग मिल कर 3,5 या? बार भ्राकाश की शोर उछालते 
हैं श्रौर यह विष्वास करते हैं कि देवता की भ्रात्मा इन्द्रलोक में जा रही हैं। इन्द्रलोक 
में सभी देवता जाते हैं भौर वर्ष मर के लिए धन-घॉनन्‍्य तथा खुशहाली, जो उनकी बांट 
में भ्राती है, ले आंते हैं। विष्वास किया जाता है कि चर्गांव का महेशुर उन सभी चीज़ों 
को बांटने बाला या बांटने वाली सभा का सदस्य है शोर कई बार तो ये घुरी बीमारियां 
त्तथा मृत्यु ग्रादि प्रपने लिए ही ले आता है | इस गीत में देवता से प्राथंना की- गई है 
कि बह लोगों की इन्द्रपुरी से भी रक्षा करता रहे ओर वहां से भ्रच्छी भ्रच्छी वस्तुएं 
मांग कर प्रजा के लिए लाए तथा दूसरे देवताओं को हरा कर श्राए । 


कहा जाता है कि रागुल में उछाली जाती बार जब देवता की पालको को नीचे 
प्राने पर लोग थामते हैं, उस समय बह जिधर को भुकती है उधर के खेतों में फसल 
भ्रच्छी होने की प्राशा की जाती है । यदि देवता बुरी चीज़ भ्पने साथ लाया हो तो 
उन्हें लोगों को नहीं दिखाया जाता | यदि प्नाज पक्‍्रादि हों तो सघ को दिखाए जाते 
हैं। राशुल के दिन 'लफ्‌फी' प्रिय भोजन होता है। 

देवता, वापिस आने पर सब से पहले लोहार (डोमहझू) के घर पश्राता है। उस 
दिन लोहार को घण्टी व पोल्टू भादि से देवता के वजत्तरियों का सत्कार करना पड़ता 
है फिर दूसरे दिन बाजे झ्रादि के साथ देवता की श्रात्मा को सथइ में ले जाया जाता 
है । देवतां फागुल को वापिस आता है | जब देवता फाग्रुल के पहले दिन वापिस झाता 
है तो 4 लड़कियाँ देवता के खोलो (शिवलिंग) को दुपाडू (धूप) देती हैं यह धूप सुबह 
दिया जाता है फिर देवता को खोल दिया जाता है । जो लड़कियां वहाँ घूप देती हैं, 
उन्हें देवता की ओर से दो समय का भोजन (भ्रनाज) दिया जाता है भौर बे एक घर 
में इकट्ठे बंठ कर खाती हैं । 


जिस प्रकार चर्गाव में 'रागुल' का त्यौहार मनाया जाता है, वैसे ही कटगाँक में 
भी इसे मताने की प्रथा है।। इसे वहां 'याबुल़ कहा जाता है । जब देवता निश्चित्त 
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अवधि में स्वर्ग से वापिस लौटता है तो उसे “शू जब' कहा जाता है । वैसे तो 'शू जब' 
थोड़े बहुत रूप में सारे प्रामों में देवता के वापिस पाने के दिन मेले व देवता की 
पालकी को सजाने के रूप में मनाया जाता है, परन्तु कफौर गाँव में यह 20 माघ को 
मनाया जाता है--इस दिन लोग सन्थह में इक्ट्ठे होते हैं तथा घरों में पकवान प्रकाये 
जाते हैं। यह बहुत प्रसन्नता का दिन माना जाता है-। 


लोसर : 


लोसरो तिब्बत का महत्त्वपूर्ण त्यौहार है। इस के मनाने के पश्चात्‌ नये वर्ष का 
झागमन माना जाता है | किन्नर-क्षेत्र में भी बौद्ध-घर्म के आगमत के साथ इस त्यौहार 
का प्रचलन हुआ । ऐसा प्रतीत होता है कि व्यापारिक सम्बन्धों तथा घाभिक विचारधारा 
के फैलाव के कारण यह प्रथा इस क्षेत्र में प्रचलित हुई। यही कारण है कि यह त्यौहार 
किन्नौर के उपरि क्षेत्रों तक ही सीमित रह गया | जहां लामाों का प्रभाव भ्रधिक है, 
वहां इस त्यौहार को मनाने बालों की संख्या भी शत प्रति शत है | यह दिसम्बर-मास 
के भ्रन्त में मनाया जाने बाला त्यौहार है। क्‍योंकि इस दिन से नए वर्ष का आरम्भ 
माना जाता है अभ्रत:लोसर से एक दिन पूर्व उत्पन्न हुआ बच्ष्या भी इस दिन के पद्चांत्‌ 
दूसरे वर्ष में प्रवेश किया हुआ मान लिया जाता है । 


मुरइ--पौण सास में शुक्ल पक्ष की 5वों, 7वों भ्रथवा 9वों तिथि को :-- 


किमणू (गृह-देवता) के पास दीपक जलाया जाता है। झ्लाटे की मूर्तियां बनाई 
जाती हैं। कोई. भी व्यक्ति दोपहर से. पूर्व घर से नहीं निकलता क्योंकि वर्ष के प्रथम 
दिन दूसरों से मिलना सारे वर्ष के लिये सौभाग्य अथवा दुर्भाग्य का चिन्ह माना जाता 
है | दारेछोद-घामिक झंडा होता है जिस पर तिब्बती भाषा में मन्त्र छपे रहते हैं। 
हरिजनों तथा कुत्तों का मिलना भशुम माना जाता है। चूहा देखना, मेंमना देखना 
तथा गधे की आवाज़ सुनना शुभ चिन्ह हैं । राते को तड़के उठ कर छेते पर “दारछोद' 
गाया जाता है । 

कानभ बही :-- 


ऊपरबर्णित विवरण की सभी बातें होती हैं । प्रातःकाल हरिजन हार ले कर 
सवर्णों के घरों में भ्ाते हैं सौर “लो सोमा टाशी ? कहते हैं। उत्तर में केवल “टीशा' 
कहा जाता है। लोग मेमने को खुड्ड से पकड़ कर दर्शन के लिये लाते हैं। लामा व 
जोमो भी इस मेले में नाचते हैं। सत्तू का चार कोनों वाला गोला (श्र हग्यस) बनाया 
जाता है। इसके चारों स्‍भोर परात में प्रम्य मूर्तियां तथा पोल्टू झादि रखे जाते हैं । 
झाटे का हिरन, घोड़ा, जो (बंल के स्थान पर हल में जोता जाने बाला याक. का 
बच्चा), मेमना तथा बकरा झादि भी भ्ाटे के बनाए जाते हैं भौर “ब्रड्ग्यस' के साथ 
रखे जाते हैं । प्रात: उठ कर इन्हें देखना शुभ माना जाता है । ये वस्तुएं विषम संख्या 
में अच्छी मानी जाती हैं । 


], लो--बषं, सर--नया, भ्र्थात्‌ नया वर्ष । 
9. ओो- रच प्रमा--सौ. टाज्षी-जीवित रहें. श्र्थात (प्रोपो सौ वर्ष जीवित रहें । 


किन्नर लोक-देवता शीत-ऋतु में स्वर्ग जाते हैं. ।-ग्राम-वासो एक ग्राम-देवता 


को 'यांगुल' त्योहार में इन्द्र-लोक भेज रहे हैं । 





कटेगाव में देवता ना. ग्रवच 
विशेष उत्मव पर- अपने 
गालों मे सेजंक मोटी 
सलाह आर पार करके देव- 
पात्र (क्रो) हाथ में लेकर 
7री:में नृत्य करते हुए । 


त्यौहार-उत्सब [ 20। 
लिणप्पा, वही :-- 


त्यौहार का प्रथम दिन “मिस्तो' (दर्शन) कहा जाता है । भिस्तों का भर “दर्शन 
करना' होता है । 


हाझइगो, 7 पोष :--' 


मूरइ गांव के त्यौहार की सारी बातें । प्रथम दिन---थ्रप्प कहा जाता है । 'शूपा' 
नामक भाड़ियों के पत्तों को छतों पर रखा जाता है | हरिजन हार ले कर नहीं गाते । 
दूसरा दिन--मिस्तों । “ब्रहुस्यस' बनाया जाता है। नमला देवता का ग्रोक्‍्च स्वांग 
निकालता है । 
लियो, पौध :-- 


लबरा (छत पर बनाथा गया चबूतरा) से पुराना धूप (शुरगू) बदल दिया जाता 
है ! प्रथम दिन--थब । सत्तू के आटे का 'डडगे' बनाते हैं उसे पशुझों की मूर्तियों के 
साथ पूजा जाता है। डड्गे तीन कोनों वाली सत्तू की मूति होती है । 'डडूगे' को पूजा 
करके तीन दिन के लिए कोठार में रखते हैं। तीन दिन तक कोई भी वस्तु कोठार से 
नहीं निकाली जाती | तीसरे दिन को 'छयाडूमा सुन” कहा जाता है । तीसरे दिन भ्तिथि 
बुलाये जाते हैं । 
अ्ांगों, पौष :-- 


मूखे पेट पूजा नहीं की जाती | घीतयथा सत्तू खाए जाते हैं। शुरगू घूप दूसरे 
दिन (छत पर से) बदला जाता है । 
नमशिया, पौध :-- 

लियो की भांति सारी बाते होती हैं । त्यौहार का पहला दिन “गुतुढू कहाँ जाता 
है । इसका भ्र्थ है कि पौष अ्रमावस्या (30) के दिन एक पकवान बताया जाता है जिस 
में 9 प्रकार को वस्तुएं डाली जाती हैं! । यह खिचड़ी की भांति तैयार किया जाता है। 
त्यौहार का दूसरा दिन छे' कहलाता-है। 'छे'--शुक्लपक्ष की प्रेतिषदा तिथि । घृष 
(शुरकू) बदल कर नया शुरक्‌ चढ़ाया जाता है | डड्ग्या को भ्योज़े का हार पहनाया 
जाता है । सब परिजनों को भी हार मेंट किये जाते हैं। ऊंची भ्रावाज सुनना, ऊंचे 
बोलना, गाली देना, घोड़े की स्‍भ्रोवाज़ (हिनहिनाना) सुनना झादि बातें ग्रच्छी नहीं 
मानी जाती । चूहा दिखाई देना, गधे को आवाज़ सुनना, मुंह में भाटा मलना भ्ादि 
अच्छे शकुन माने जाते हैं। रात को गांव के लोग इकटठ होते हैं तथा दो दलों में बंट 
कर एक दूसरे को खाना व द्ाराब देते हैं। मेला होता है । 
सुहनम्‌, पोष :-- 

मिल्‍्तो होता है। यह मेले का दूसरा दिन होता है । इसमें सत्तू के भ्राटे की 
त्रिकोण मूर्ति थप्रंजस' बनाते हैं तथा उसमें घी के टीके लगाते है,। 'मिस्तो' तथा “मिफ्तों' 
में केवल उच्चारण सम्बन्धी भिन्नता है। झांटे का हिरने बना कर छत पर शराब के 
साथ पूजा की जाती है । प्रात: 'प्रंजस' को देखना शुभ माना जाता है । मेमने के स्रिर 





. ग्रु--नौ, तुड---तीस । 
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पर शराब ऊंडेला जाता है । यदि शराब पड़ने से मेमना हिल जाएं तो शुभ माना 
जाता है। सम्बन्धी लौटे सें लस्सी तथा न्योज्ञ की मालाएं ले कर मिलने के लिए 
झ्ाते है । चूहा, कुत्ता तथा हरिजन देखना शुभ माना जाता है। “लो सुमा टाश्ी' भ्र्थात्‌ 
*ग्राप सो वर्ष तक जीवित रहें कहा जाता है । तीसरे दिन “प्रंजस' को तोड़ते हैं भ्रौर 
सारे परिवार वाले बांटते हैं। छोटे छोटे लड़के भ्राठे के हिरन (फो) को मांगने के लिये 
गालियों में 'फोयो' की अवाज़ लगाते हैं । इस प्रकार “फो' को इकट्ठा करके वे खेलते, 
तथा भ्रापस में बांटते हैं। देबता को एक निद्िचत्‌ परिवार के घर में ले जाया 
जाता है| 
बह, पोष :-- 

हार भेंट किए जाते हैं तथा “लोसो माहाक्ली' कहा जाता है। एक दूसरे को माथे 
पर टीके लगाने की प्रथा हैं। लोसो मूछाझ्षी का भ्रथं है-- नया वर्ष भ्रच्छा हो। 
त्यौहार के अन्तिम दिन कोई भी वस्तु घर से बाहर नहीं दी जाती । 


रिब्या 25 माघ : 
घरों की चित्र कारी की जाती है । मेमने के दर्शन किये जाते हैं । 


कूनो--चारइ, पोष : 
प्रथम दिन “तोडथुक' कहा जाता है | इस दिन झनेक प्रकार के (चावल, जौ का 
झ्राटा, गेहूं का ग्राटां तथा शिकार झादि) पदार्थों को मिला कर पकाया जाता है । इसे 
“थक्पा' कहा जाता है | मिगथो--देखना, दर्शन करना । दूसरा दिन “मिक्थो' कहा जाता 
है। इस दिन प्रात: सोना भादि बहुमूल्य धातुओों से युक्त पानी से मुंह धोते है। साल 
भर में खाए जाने वाले सारे पदार्थ इस दिन बनाए जाते हैं। यदि इस दिन घर में 
अतिथि हों तो सब लोग तड़के से उसे देखना पसन्द करते हैं। मेमना पकड़ कर दर्शन 
किए जाते हैं। मेमने का रंग सफंद होना चाहिये | मेमना सम्भवत: इस लिए लाया 
जाता है कि खड्डू (मेमनों) से खुड्टू भरा रहे । 'समाखा' नामक फूल परिवार के प्रत्येक 
सदस्य तथा मेमने को दिये जाते हैं। जो ब्यक्ति घर पर न हो उसके लिए भी खाना 
परोसा जाता है तथा फूलों का गुच्छा रखा जाता है। बहिनों को प्रावदयक रूप से 
खाना- भेजा जाता है। बिल्ली, बीमार, खाली बतंत तथा किल्टा देखना अ्रशुभ माना 
जाता है । 
शिरकिन : 
इस त्यौहार का नाम दिरगिन भी है । 5 कातिक को कानम व लवरष्ट गाँव में 
झ्विरकिन का मेला मनाया जाता है। परम्परा है कि पहले कानम के ऊपर “कमका' 
नामक स्थान पर मेला लगता था | इसमें नर बलि भी दी जाती थी। इस मेले में 
कानम के 'खहूसार' बंक्ष का एक व्यक्ति घुरी में माचता था। इस मेले भें शुमछो 
(कात्रम, लवरहः तथा स्पीलो) के लोग इकट्ढे होते थे । यह स्थान कांनम के समीप था, 
परन्तु घुरी में माचने काले व्यक्ति को एक बार सूका कि मेले को लवरड गाँव के समीप 


]. - नया ब्ष शुभ हो । 
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लाना चाहिए । भ्रत वह धुरी में नाचते हुए नतंकों को नचाते नचाते लवरह के पास 
ले गया। लोगों को बाद में उसकी इस चाल का पता चला ओर वे बड़े क्रोधित हुए 
परन्तु भ्रब कुछ नहीं हो सकता था। तब से इसी स्थान पर मेला लगता है । लोग शाम 
को वापिस झाते हैं भर अपने झपने गाँवों में भी मेला लगाते हैं । 

जंगी गाँव में इस मेले को शुरग्वान (घृप काटना) भी कहते हैं यह मेला 0 
कारतिक को मनाया जाता है । यह दो दिन तक रहता है । इस दिन मेले के बाद रात 
को लड़के लड़कियां गाँव में न्‍्योज़ा मांगने के लिए जाते हैं । 


दूसरे दिन शाम के समय लोग भ्रपने घोड़ों पर चढ़ कर कूटड नामक कढ्ढे में 
जाते हैं, वहाँ मृतकों के नाम पर दान दिया जाता है । 


नमगिया गाँव में शिरकिन काफी लम्बा व महत्त्वपूर्ण त्यौहार होता है.। 7 कार्तिक 
को पोल्टू बनाकर देवता की पूजा की जाती है ।-8 कातिक को देवता को सजाया जाता 
है । जिस धर में लड़का उत्पन्न हुआ हो वह देवता को बकरा भेंट करता है | सब बकरे 
उसी दिन काटे जाते हैं । 


नौ कारतिक को देवता को नचाते हैं एक बकरा भेंठ किया जाता है। 0 कार्पिक 
को भी देंबता को नचाया जाता है और एक बकरा भेंट किया जाता है । 


] कार्तिक को देक़ता को लम्बे समयके लिए खोल दिया जाता है। 


सुझनम गाँव में शिरकिन का त्यौहार भ्रसौज या कार्तिक में तिथि देख कर मनाया 
जाता है। प्रथम दिन देवता को कोठी से बाहर निकाल कर नचाते तंथां मेला 
लगाते हैं । 


दूसरे व तीसरे दिन भी गाने व नृत्य का ही कार्य क्रम चलता है। इसके पश्चे/त्‌ 
फुझ्नाल भेड़ बकरियां लेकर निचले भागों में चले जाते हैं। उन की विदाई के लिए खूब 
नाच-गान किया जाता है तथा उनकी घरों में खूब ग्रावभगत की जाती हैं । 


पूह गांव में शेरगन भेला 4, 5 कातिक को मनाया जाता है | यह पांच दिन 
तक चलता है। प्रथम दिन मेलें के गीत गाए जाते हैं। यह त्यौहार युल्सा ठोमोमिन 
देवी के नाम पर मनाया जाता है। बहुत प्राचीन समय में यहां “नार के सेरगेस्सा' 
में हर बर्ष झाठ बषं का बच्चा व तीन वक्ष का बंल एक गढ़े में इस मेले के दिन 
फैंक दिए जाते थे । जब यहां “युल्सा ठोमोमिन' गिद्ध बन कर आयी झर इस 
यांव में निवास करने लगी तो उस ने इस प्रथा को बन्द करवा दिया । यह गिद्ध 
गांव के झ्ास पास चार स्थानों पर बंठा । भ्रब उन सभी स्थानों को पवित्न माना 
जाता है । यह देवी बौद्ध-धर्म मानने वाली है। श्रव 'सिर गिन्‍्सा' में उस बच्चे 
व बल कोहवन कुंड में डालने के स्थान पर एक छेली (बकरी का बच्चा) की बलि दी 
जाती है । छेली को-'टासी लुक' कहा जाता है । बल की बलि के स्थान पर पांच 
समयों का दूध देवी के नाम पर जमा किया जाता है | इस दूध को मथ कर 
मक्खन निकाला जाता है तथा लस्सी का पनीर बनाया जाता है। यह सब देवी को 
पूजने के लिए ले जाया जाता है । फिर वहां जिस घर से “टास्लीलुक' भाया है 
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उस लड़के के बाप को उस मक्खन का टीका लगाया जाता है और छेली का एक 
फर दिया जाता है। जिस वर्ष किसी के यहां पृत्रोत्पत्ति हुई हो उसी वर्ष “टासीलुक' 
दिया जाता है । सिरगिन्सा में जाकर लोग खूब नाचते हैं। उन्हें यथा सम्भव भोजन 
झादि भी कराया जाता है। इस मेले के दिनों में बहुत से लोग भेड़ बकरियां लेकर 
मण्डी, बिलासपुर के क्षेत्रों में घर से बाहर चले जाते हैं इस लिए यहां उदासी छाई 
रहती है । इस अवसर के गीत भी उदासी भरे हैं । 


गांव-विक्षेष में मनाए जाने वाले कुछ झ्न्य त्यौहार :-- 
लियो-- रेयाचेन :-- 


झोरमिग देवता को खेतों में घुमाया जाता है । मूत व्यक्तियों के नाम पर दान 
दिया जाता है। अन्तिम तीन दिनों को परियों को मेला (खाडो माई जात्नडः) कहा 
जाता है। इन दिनों में स्त्रियां खूब गहने पहन कर जाती हैं । खाडोमा--परि, जात्नड- 
मेला । मेले में घास के पुतले बनाए जाते हैं । 


मेबर, शू सारिहों फी मिग, भ्राषाढ़ :--- 

देवता को खेतों में घुमाया जाता है । शू--देवता, सारिकों-- खेतों में, फीमिग--- 
ले जानो | देवता को लस्सीब मक्खन की मेंट चढ़ाई जाती है । खेतों में बकरे की 
बलि दी जाती है| 


लियो, डिलने :-- 


लामा-व ज़ोमो ब्रत रखते हैं | सत्तू के तोरमा (गोले)बनाए जाते हैं तथा छिरिल 
(छोटे गोले) और छोक (बड़ा तोरमा) से पूजा की जाती है । खाना खाने के पश्चात्‌ 
शंख बजाया जाता है ताकि युवंतियां, बिकोटी से -बचने के लिए, यदि छपना चाहें तो 
छुप जाएं। लामा किसी स्त्ती या पुरुष को चिकोंटी (सनन्‍्तो) काट कर मेले का 
उद्घाटन करता है फिर सारे गांव में स्त्री पुरुषों को चिकोटी काटनें का सभारम्भ हो 
जाता है । मेला रात भर चलता है। स्त्रियां रात को चिकोटी के डर से छुप जाती हैं । 
यह विचित्र त्योहार हैं। इसमें चिकोटी (सनन्‍्तो) काटने के लिए युवक टोलियों में ब्ंट 
जाते हैं । 
चांगों, शेशल :-- 

अइलील शब्द कहे जाते हैं। चाडगो में सन्‍्तो काटने की प्रथा नहीं है। दूसरे 
दिन 'क्षेशुल' होता है जिस में दो परिवारों को बारी के झ्नुसार सारे गांव वालों को 
भोजन कराना पड़ता है। दो खेत इस कार्य के लिए रखे गए हैं। गांक में जिस 
व्यक्ति ने वर्ष भर में किसी भी साधन से भ्रधिक धन कमाया हो, वह अपने सम्बन्धियों 
को खाना खिलाता है । 
ख़ूलिक, भोमेद, चैत्र :--- 

सारे ज्रांद के लोग इकट्ठा खाते पीते हैं । स्त्रियां 'पुरुषों को दाबत' देती हैं । 
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लियो, रारह बोहकोर, बेशाल :-- 
लामा खेतों में धम्म-ग्रस्थ पढ़ते हैं ताकि भूत-प्रेत फसल को हानि न पहुंचाएं । 
घरों के भ्रन्दर व बाहर भी चूने के छींटे दिये जाते हैं ताकि दुरात्माएं माग जाएं । 


समसगिया. रहो, साघ :-- 

गाँव के लोग एक दूसरे को झामन्त्रित करते हैं। यह मित्रता बढ़ाने का त्यौहार 
हैं । रहो--मित्र (मित्नता करना) । 
पूह, नाको, गेज्ञा, 5 ज्येष्ठ :-- 


जीव जन्तुओं के कल्याण के लिए लामाओं द्वारा प्राधंना की जाती है। मरे हुए 
बेल की हड्डी तथा राख से मूर्तियां बनाई जाती हैं ।. दस दिन तक बौद्ध-मन्दिर में 
जाप किया जाता है। नाकों में लामा खेतों में पोंथियां पढ़ते हैं। इस मेले में ब्रह्मा, 
विष्णु तथा नारायण के माम पर भी भण्डें चढ़ाएं जाते हैं। लोगों का विश्वास है कि 
जहां तक भण्डें से छू कर हवा पहुंचती है, वहां सुख-सम्‌द्धि होतीं है । इसके द्वारा 
पितर भी स्वर्ग में निवास करते हैं। एक चोटी “रिकसम बनगो' (ब्रह्मा, विष्णु तथा 
शिव) पर भी भण्डा चढ़ाया जाता है । कहा जाता है कि. इस चोटी पर एक लामा 
“चमगुन डुक्पा नमगियल' को ब्रह्मा, विष्णु तथा शिवजी के दर्शान हुए थे। इसी से 
इसका नाम “रिकसम बनगो! पड़ा । 
पूह, युरा, बेज्ञाल :-८ 

मृतक के नाम पर दान दिया जाता है। लामा व ज़ोंमो को दान दिया जाता है। 
मायुर कूहल को श्रमदान से साफ किया जाता है । 
पूह, कुमज़ोद, बैद्ञाख--ज्येष्ठ :--- 

बौद्ध-मन्दिर में भगवान बुद्ध की पूजा की जाती है । इसमें 'सौग्या' को भोग भी 
लगाया जाता है। रत्नजोत में घी डाल कर उससे पूजा की जाती है, इसे सौग्या कहा 


जाता है। भगवान बुद्ध को शराब चढ़ाई जाती है । लोग अमृते मान कर शराब 
पीते हैं | 


पूह, हेना, 29, 30 चैत्र :-- 


यह भगवान विष्णु नारायण के नाम पर मनाया जाता है। प्रथम दिन लामा 
ब्रह्मा, विष्णु तथा शिवजी की मनुष्य के समान बड़ी मूर्तियां बनाते हैं । तीनों मूर्तियों 
पर रत्नजोत का रसे निकाल कर चढ़ाया जाता है । लोग अ्रद्धानुसार मन्दिर में 
पोधियां पढ़ते हैं । 
पूह, रहजन :-- 

“रासुगनवों रहुज़न' चोंटी पर भण्डा चढ़ाया जाता है | ग्रोक्च पर देवता की 
झक्ति श्राती है और वह विभिन्न प्रकार के 'शायड्‌' निकाल कर दिखाता है | शायड्‌-- 
सरसों, यहां इसका प्रथे विभिन्न भ्रनाजों को चमत्कारपूर्ण ढंग से लाकर दिखाना है । 
“टलडू सनन्‍्थहू में पितरों के नाम पर लामा व जोमों को खाना खिलाया जाता है । 
इस मेले में ब्रह्मा, विष्णु तथा शिवजी की पूजा भी की जाती है । 
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रिव्या, होमेरिइ---फुल्याल की समाप्ति पर :-- 

इस दिन लोग रौछ मारने जंगल में जाते हैं। होम का भ्रर्थ रीछ होता है। कहा 
जाता है कि प्राचीन समय में रीछ गांव में घुस पाते थे प्रत: इस प्रथा की भ्रावश्यकता 
पड़ी । 
रकक्‍्छम, छित्कुल, मरज़ा, भ्राषाढ़ :-- 

कण्ढे से 'मरज़ा' नाम के फूल लाए जाते हैं। फूल लाने बालों का स्वागत 
करने के पण्चात्‌ खौमसिंग” नाले में गांव वाले भापस में एक दूसरे दल पर पानी 
फँकते हैं। पानी फैंकने में जो दल जीतता है उसे दूसरा दल फूल भेंट करता है। ये 
फूल पुल को पार करने से पूर्व शुद्धि के लिए दिए जाते हैं। मरज़ा फूल भपने कण्ढे 
में रक्छम का ग्राम-देवता लाया है, ऐसा विश्वास है। मृतकों के नाम पर थिवाडु्‌ 
(पत्थरों) पर भोजन परोसा जाता है । 
प्रशू, उदयानिग :-- 

नृत्य तथा गायन का कार्यक्रम रहता है। देवता को नचाया जाता है । 
कानस, सुरप्‌, 7 ध्ाषाढ़ :-- 

इस मेले के लिए सत्तू तथा चाय आदि ग्राम-वासियों से इकट्ठे किए जाते हैं। 
धुरपू एक बौद्ध-मन्दिर का नाम है। मेले का प्रबन्ध ज्ोमो तथा लामा करते हैं। 


कानम, बोस, सूरप्‌ से भ्रगले दिन :-- 
इसमें स्त्रियां सब लोगों को सत्त्‌ के गोले बांटती हैं । बोस-सत्तू का गोला । 


कानम, छयाइ्‌ कुल्मा :-- 

बड़े बड़े लामा इकट्ठे होकर बोद्ध-धमं-पग्रन्थ पढ़ते हैं। इन में लोगों की आयु 
लम्बी होने तथा व्याधियों से मुक्त होने की प्राथंना की जाती है। लोग श्रद्धानुसार 
दान देते हैं । 
क्ानस, लिप्पा, कस्ण्युर ज्ाल्मा, लासमा जलेन भ्रथवा लामा जुल्क्ा, 3,]4 हाड़, प्रथम 
झाषाढ़ :-- 

इसमें लामा छने बजा कर “कहसो' नाम का मेला लगाते हैं। ब्याज के पैसों से 
मन्दिर की भोर से सामान खरीद कर पोल्टू व चिल्टे बनाएं जाते हैं और लोगों में बांटे 
जाते हैं। कहूग्युर भ्रथवा कम्ज्युर प्रवचन सम्बन्धी पुस्तकें हैं ये संख्या में 08 हैं। 
लिप्पा में इस मेले को लासा कलेन भ्रथवा लामा जुलूखा कहा जाता है | लोग डाचोम्पा 
ढांक में पदूम सम्भव की मूर्ति के दर्शन करने के लिए प्रातःकाल लिप्पा गांव से चल 
पड़ते हैं। इससे भ्गले दिन “कम्ज्युर जाल्खा' का मेला होता है जिसमें कन्ज्युर की 
08 पोधियों को निकाल कर हर एक को गांव की परिक्रमा कराई जाती है। सायंकाल 
पोधियों को दक्षिणा दी जाती है । 
कानस, रव्याइरी पिसा पाश्मा', प्रसोज :-- 

न्‍्योज् तथा देवदार की छाल तथा गिरी को पीस कर बुरादा बना लेते हैं तथा 





.. पिसा--ुरादा, पाहमा--फेंकना । 
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जलती हुई भ्र॑ंगठियों पर फैंकते हैं जिससे चिनगारियां उठती हैं। पिसा-देवदार तथा 
न्‍्योज़ की गिरी का बुरादा होता है। कानम के ग्राम-बासियों के दो दल होते हैं भौर 
बुरादा फैक कर एक दूसरे को हराने का यत््न करते हैं। 
करगांव, सौरा बैशाखह, !8 बेशाख :-- 

रात के समय एक बार तथा दिन में दो बार 'खोन' निकलते हैं। ये सात तक 
होतें हैं। ये 20 बंशाख को पगड़ी लगा कर निकलते हैं | एक छेच्‌ खोन (स्त्री राक्षस) 
बनता है उसके साथ भद्दी हरकतें की जाती हैं | मुंह से कुछ नहीं बोला जाता । लड़के 
से का सा लिंग” अपने साथ लिए घूमते हैं। ये लिंग भी कई हैं झौर पूर्व समय के 
ही बने हुए हैं। इन्हें मी 'खोर' के साथ कोठी में रख दिया जाता है। खोन देवता के 
कपड़े पहनते हैं। 'सौरा' का भ्रथ॑ं “अ्रट्टारह होता है। 'खोन' का भ्रथ॑ राक्षस तेथा 
'खोर' का “मुखोटा' होता है । 
खोक्चा : 


यह ध्यौहार कुनो-चारह में माघ के प्रन्‍्त तथा फागून के प्रारम्भ में मनाया 
जाता है । 


पहला दिन-सूआा: 

जब सूर्य छिप ही रहा हो तभी देवता को बाहर निकाल कर सब से पुराने वंझ 
या. जिस की बारी हो, के घर में ले जाना पड़ता है | क्‍योंकि बारी बारी से देवता 
सभी गाँव वालों को मेले में श्रपने घर ले जाना पड़ता है भ्रत्त: एक वर्ष में 3 परिवारों 
की बार झा जाती हैं। वर्ष के दौरान में जिसके यहां पून्र उत्पन्म हुप्ला हो उसके यहां 
भी देवता इस मेले के दिन जाता है गौर उसे सब लोगों को आवगभत्त करनी होती है । 
यह मेला एंक वर्ष कूनों से शुरू होगो भौर दूसरे वर्ष चारड से । जिस गांब से मेला 
शुरू होता है उस में पहले तीन दिन तो बारी वाले वँशों के यहां मेला होता है भौर 
बाकी एक एक दिन पुंत्रोत्पत्ति वाले परिवारों में, तथा फिर दूसरे गाँव में 3 दिन तथा 
बहाँ पृत्रोत्पत्ति वाले परिवारों में एक एक दिल्त रहता है । 


पहले दिन देवता को निकालने के बाद छत्र पर कुछ देर नचाया जाता है । गाँव के 
लड़के हर घर में जा कर पोल्टू, सत्तू और घण्टी मांग कर लाते हैं। शराब और पोल्दू 
तो वह स्वयं खा जाते हैं पर सत्तु को लाकर देवता के पास रखना पड़ता है। बाद में 
उस का एक गोला बंता कर उसकी पूजा की जाती है। उस गोले को 'डड्स्या' कहते 
हैं। जब देवता को मन्दिर से निकाला जाता है तों उस से पहले बौद्ध-मन्दिर “(टुझूमा 
के मन्दिर) से कपड़ा; शंख, तलवार जिन्हें 'दादर' कहते हैं, उस के लिए लाए जाते 
है । उस “दांदर' या “दांदर' में द्ष भर की भविष्यवाणी निकल जाती है। उस कपड़े 
या शंख से यदि किसी भ्रनाज का दाना निकले तों प्रनाज भ्रच्छा होगा | कच्चा अनाज 
का दाना निकले तो आरम्भ में तो फसल अच्छी आएगी परन्तु बाद में बर्फ आदि से 
हानि की सम्भावना रहेगी। यदि हड्डी निकले तो मौतें भ्रधिक होंगी। रात को 
बारी वाले पहरा देते हैं भ्रौर उन्हें चावल की लफ़्फी (चावल को पतला पका कर उसमें 
पनीर डाला जाता है। कई लोग इस में दूध भी डाल देते हैं) दी जाती है। प्रातः 
के समय भी उन्हें लफ़ुफ़ी देने का रिवाज़ था लेकिन अब नहीं रहा हे । इस थुक्‍्पा 
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(लफफी) को, जो रात को दी जाती है, “बल सर थुकूपा' कहा जाता है । माली इस 
दिन देवता की शक्ति से अपने मुंह में दो सलाइयों घूसा लेता है । 
दूसरा दिन--पिया : 
दस बजे के लगभग देवता की पूजा होती है । फिर देवता को कुछ पुराने वंश्ञों 
के घरों से कुछ 'शकदू' मांगने के लिए ले जाना पड़ता है । 'शकदू' में देवता के लिए 
गलियों में स्वागत के लिए खड़ी स्त्रियाँ फासुर, शराब, सत्तू, दू, थुकूपा भादि हाथ में 
लिए रहती हैं। पुजारी हर स्त्री के पास से गुज़रता है भ्रौर पूजा करता है फिर पीछे 
आने वाला उन बस्तुओं को ग्रहण करता है । कहा जाता है कि इस दिन दी जाने वाली 
शराब आावि के द्वारा पुजारी को वर्ष भर में किसी के घर में होने वाले झनिष्ट की 
सूचना मिल जाती है। यदि बुराई होनी हो तो पुजारी को शराब में खून दिखाई देता 
है या ऐसा ही कुछ भौर भ्रनुभव होंता है । 
देवता इस दिन दूसरें बारी वाले के घर चला जाता है। जो लोग मेले में नहीं 
आते उन्हें 'छेत्पा' लगाया जाता है । यहां ग्रोक्‍्च्‌ पर देवता भरा जाता हैं भौर वर्ष भर 
का हाल बताता है ! 
तोसरा दिन--देन केल: 
उस दिन देवता को तीसरे घर में ले जाया जाता है, बाकी कायंक्रम वही 
रहता है । 
फिर यदि किसी के घर में लड़का हुआ हों तो वहां धूमधाम से- मेला लगाया 
जाता है। जब तीसरे दिन देवता को अपनी कोठी पर पहुंचाया जाता है तो ग्रोक्च्‌ 
(माली) पर रास्ते में एक स्थान पर देवता की दाक्ति झा जाती है। ग्रोक्च्‌ के हाथ में 
तलवार होती है भर देवता को लोटे में हर घर से 'कोरड' (दराब की भेंट जो 
देवात को दी जाती है) देनी पड़ती है | जिस के घर से बेर्तन या शराब खराब होता है 
उसे ग्रोक्त्र तलवार से ऊंडेल देता है। यदि ऐसा हो जाए तो उस परिवार पर कोई 
आपत्ति झा जाती है या कोई मृत्यु हो जाती है, ऐसा माना जाता है । 
दौदे : 
यह त्योहार खोक्चा की समाप्ति पर चारड गाँव में होता है । इस में मेला नहीं 
लगता । बौद्ध मन्दिर “रड्मा' में बौद्ध-धमं सम्बन्धी पोधियों को निकाल कर पढ़ा जाता 
है । सबेरे दू तथा घी खाते हैं.। शाम को दूध मिला कर थुक्‍पा पिया जाता है.। रात के 
खाने के साथ शराब या चाये का कार्यक्रम चलता हैं । उन दिनों जिस घर में लामा लोग 
“कन्ज्युर' पढ़ रहे होंगे, उस घर वालों को मेहमानों को बुलानां पड़ता है। उन 
अतिथियों को चाय व सत्तू दिए जाते हैं । 
शाम को सारे पुरुष उस घर वाले के भ्रतिथि होत हैं । उन्हें धण्टी प्रोर खाना 
दिया जाता है । सारे गांव में प्रत्येक घर में एक एक गोला सत्तू छौक' तथा पोल्ट 
शाम को बांट जाते हैं। उस “छौक' से यह समझा जाता है कि इसे खाने से सारे पाप 
मिंट जाते हैं प्रतः इसे सारे परिवार वाले ग्रापस से बांट कर खाते हैं । रात को लामा 
लोग, “गुरसा' गाते हैं। ग्रमा लामाझों का एक महत्त्वपूर्ण मन्त्र है। 
“दूसरे दिन बजन्तरियों के साथ उन लामाझ्नों तथा पोधियों को दूसरे के घर ले 


त्यौहार-उत्सव [ 209 


जाया जाता है । वे वहां भी वैसे ही पोधियां पढ़ते हैं, इस प्रकार प्रत्येक घर में यह 
कार्य क्रम चलता है और इस के लिए एक मास से भी अधिक समय लग जाता है । 
माहडः साडा : 
यह त्यौहार सारे किन्तर-क्षेत्र में किसी किसी न रूप में पन्द्रह माघ को प्राय: प्रत्येक 
गांव सें मनाया जाता है । किस्तर-पुराण-कथा के भ्रनुसोर यह विश्वास किया जाता है 
कि शिवजी के साथ बर्फ के देवता युकुन्त रस की दो बेटियों गोरे व गंगे का विवाह ।5 
माघ को हुआ था। ग्ननेक गांवों में इस दिन देवता स्वर्ग से लौट आते हैं तथा अनेक 
स्वर्ग लोक जाते हैं । 
कानम गाँव में इस दिन देवता स्वगं जाता है | देवता की अ्नुपस्थिति में उसकी 
श्राज्ञानुसार ग्राम-वासी चन्दा इकट्ठा करते हैं । देवता स्वर्ग जाते समय आपस में भोज 
देने के लिए कह जाता है । देवता के वापिस लौटनें के दूसरे दिन दाबत दी जाती है । 
शिकार की फाँके, गिमटा व चिल्टा तथा पोल्टू और जुते (एक पकवान-विशेष) भी इस 
समय इकट्‌ठे किए जाते हैं श्रथवा फिर वहीं बनाए जाते हैं । 
लिप्पा गाँव में इस त्यौहार का नाम “माहडः चोभझ्डः' है । 4 माघ की रात को 
सोते समय चूल्हे को लीप कर रखा जाता है फिर प्रातः उठ कर देवता का वरदान देखा 
जाता है। देवता श्रश्चिक होने वाले अ्रनाज के दाने इसे लीपे गए स्थान पर फंक देता 
है ।जों दाना प्रात: ही उस स्थान पर पड़ा मिले उसे ही देवता का वरदान समझा 
जाता है । उसके बाद 9,0 बजे सारे लोग घृप आदि ले कर मन्दिर में दरवाज़ा खोलने 
जाते हैं | वहां गोबर पर कुछ बिखरे अनाज के दानों को देखते हैं। शाम के समय मेला 
लगता है। उस से अगले दो दिन “शूप्याज़' (शिवरात्रि) मनाते हैं, इस में नाच गा कर 
मेला लगता है । 
मेंबर गाँव में साज़ो के दिन नए वर्ष का आरम्म मनाते हैं। इस दिल नहाने- 
श्ोने का काय्य किया जाता है प्रोर प्रसन्नता में बन्दूर्क चलाई जाती हैं । देवता के स्वयं 
जाने को यहां 'निरोलों वीमिग' (नीरोल जाना) कहा जाता है | “माहड्‌ सोहा' के दिन 
देवता वापिस आता है। मन्दिर में बकरे काटे जाते हैं, देवता को कोठी से मन्दिर में धूम 
श्राम से लाया जाता है । इस दिन घी झ्लौर चिल्टे खाए जाते हैं । 
जंगी गाँव में यह मेला “माहडे सडाग' के नाम से प्रसिद्ध हैं। मेले के पहले दिन 
देवता “जद्मायुड्‌' के मुखड और कपड़े ग्रादि उतार देते हैं। देवता का “सोधिडः कैलाश 
को जाता है । इस के बाद 5 बतेनों में अलग अलग प्रकार के अ्रनाज डाले जाते हैं-- 
जैसे फाफरा, जौ, गेहूं श्रादि | इन अनताजों को भन्दिर में ढक कर अलग भलग रखा जाता 
है जिस से वे सुरक्षित रहें | देवता. की भ्राज्ञानुसार 5 या 7 दिन भ्रर्थात्‌ जब तक देवता 
कॉलाक्ष से न उतरे, लोग एक लंका राक्षस (रावण) की मूर्ति कागज़ में उतार कर रखते 
हैं औौर उसे तीर से निशाना लगेते हैं । जो सब से पहले तीर से निश्चाना लगाता है 
उसे फूल भेंट किए जाते हैं फिरं वह व्यक्ति पांच रुपये देता है । इसके पर्चात्‌ निशाना 
लगाने वाले को एक एक रुपया देना पड़ता है । इन सब इकट्‌ठे हुए रुपयों को लेकर 


।. सत्य भ्रथदा दिल |, 


20 ] किन्नर लोक साहित्य 


अन्तिम दिन शराब आंदि खरीद कर दावत की जाती है | इस दिन मेला भी लगता है। 
आखिरी दिन राक्षस को जला दिया जाता है । जिस दिन देवता नीचे उतरता है, उस 
रात को पुजारी भर ग्रोक्‍्च्‌ कोठरो में पूजा के लिए पोल्टू बनाते हैं । 


इन पांच या सात दिनों में गाँव में कोई शोरगुल नहीं होता । देवता प्राय: प्रात:- 
काल ब्राह्ममुहृर्त में कैलाश से उतरते हैं । जब वे उतरते हैं तो पुजारी भौर ग्रोक्च्‌ को 
बड़े ज़ोर की झावाज़ सुनाई देती है । उनको देवता स्वप्न में भी उतरतां दिखाई देता 
है। इस के पश्चात्‌ गाँव के सारे स्त्री-पुरुष कोठी के पास इकट्ठे हो जाते हैं प्रौर उन 
पांच बतंनों में रखे झ्नाजों को देखते हैं । इन भ्रनाजों पर दूसरे ही प्रकार के भ्रनाज 
देवता द्वारा लगा दिए गए होते हैं, ज॑से फाफरे के ऊपर जी तथा जौ के ऊपर मक्‍की 
आदि । इनको 'पोरखडः! कहते-हैं। जो वस्तु देवता द्वारा दूसरे श्रनाजों पर लगाई 
गई होती है, उसके सम्बन्ध में विश्वास किया जाता हैं कि वह वर्ष भर में अधिक उत्पन्न 
होगी । 

दूसरे दिन 'पोरखड' देखने के पश्चात्‌ मेला लगता है। तीसरे दिन भी मेला 
लगता है । 

लवरइड्‌ गांव में 'माहझू सोडा किले में मनाया जाता है। इस में पहले दिन पकवान 
बनाए जाते हैं । देवता के मन्दिर में पूजा की जाती है रात को सन्थड्‌ (प्रांगन) तथा 
पन्‍्ठडू (कमरा) में मेला लगता है । दूसरे दिन किले के कमरे में जाकर 0,20 व्यक्ति 
मेला लगाते हैं। पहले समय में 8 ज़मींदार ही उधर जा सकते थे अब ऐसी कोई रोक 
नहीं है । भ्रन्दर जाकर 2,4 वजन्तरी किले के दरवाज़े को बन्द कर देते हैं फिर बाहर 
से प्रवेश चाहने वाले दरबाज़ को खोलने के लिए गीत गाते हैं। भन्दर से भी गीत का 
उत्तर दिया जाता है । बाद में दरवाज़ा खोल दिया जाता है, फिर भ्न्दर मेला लगता 
है | एस गीत में प्रन्दर वाले बाहर वालों से पूछते हैं कि 'प्राप कौन हैं ?' बाहर वाले 
दरवाज़ा खोलने की प्रार्थना करते हैं। कहा जाता है कि इस किले में उरक्‌ नामक 
तिब्बती राजा के साथ लड़ाई हुई थी । रक्‌छम गांव में 'माघड (माहड) सोडा से 
8 दिन पहले गांव में बसने वाले 6 वंधों में से प्रत्येक से 'शू' मी देवता का व्यक्ति चुना 
जाता है। सभी “श्‌ मी” देवता का पूजा-पाठ करते हैं । जब वे पूजा करते हैं तो किसी 
से नहीं छूते । 

4 माघ की रात को हंस्तलिखित पुस्तक पढ़ी जाती हैं। ये “देवता के व्यक्ति' 
शू-किम में 8 दिन तक रहते हैं। इस पुस्तक में किन्नौर के देवताओं की चर्चा है तथा 
गांव के देवता का यहां भ्राना वर्णित है। 


कफौर गाँव में 'माहड्‌ सोहूया' में चिल्टे के साथ घी खाया जाता है । मेला नहीं 
लगाया जाता | देवता का वापिस आना भ्रर्थात्‌ 'शू जब' यहां 20 माघ को होता है 
भरत: '“माहझू सोडा' को मेला नहीं लग सकता । 


इस प्रकार स्पष्ट है कि “माह सोड्ग' किश्नौर का महत्त्वपूर्ण त्यौहार है। इस में 


... भाग्य का पर्दा । 
2. माहइ--भाघष, साए--0, ड्ञा--5 अर्थात्‌ 5 माथ । 
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अधिकांश देवता स्वर्ग से वापिस झा जाते हैं। ठड गाँव में माध का मेला--माहछ 
मेला 8 दिन रहता है। मेला शुरू होने से पहली रात ग्रोक्च्‌ तथा पुजारी उलटे पांव 
इमशान घाट पर जाते हैं व वहां से मिट्टी लाते हैं। उस रात को सिर्फ पुजारी तथा 
ग्रोक्च्‌ के घर में ही रात को रोशनी रहती है बाकी सब घरों में झन्धेरा होता है, नहीं 
तो भूत प्रेतों के श्रा जाने का ढर रहता है । 

गांव के पास झा जाने पर वे दोनों झागे देखे कर चलते हैं श्नौर निदिष्ट पांच स्थानों 
से बिना देखे हाथ- में मिट्टी उठा कर ग़ोंले बना कर अपने सिरहाने रख लेते हैं । 
सवेरे को गोले फट जाने का अर्थ है कि गांव में कुछ भ्रनिष्ट होगा । यदि किसी गोले 
में दाने हों तो उस फसल के उस यर्ष बिल्कुल अच्छा होने का प्रनुमान लगाया 
जाता है । 


यह मेला श्राठ दिन तक चलता है और इसका गीत बहुत लम्बा है । 
शिवरात्रि 


इस क्षेत्र में शिवरात्रि मुब्यतया औरेस (बढ़ई) जाति का त्यौहार है। झऔरेस 
तथा अन्य हरिजन एक स्थान पर प्रोरेसों के घर इकट्ठे हो जाते हैं, बकरा काटते 
तथा घास का एक छोटा सा देवता बनाते हैं। इस देवता को घास की बनी हुई 
छोटी सी पालकी में रखा जाता है और पूजा की जाती है तथा इसे वर्ष भर के लिए 
दरवाज़े के ऊपर छत के पास लटका दिया जाता है। इसे बहुत शुभ माना जाता है । 
इस दिन हरिजनों तथा औरसों के घर मेले लगते हैं तथा सवर्णं भी झ्राकर वहीं 
नाचते हैं । 


मूरझ गाँव में इस दिन सब लोग प्रात: ही सतलुज पर नहाने के लिए जाते हैं । 
वहां सब ब्रत रखते हैं फिर नेहा धो कर केसर का तिलक लगाते हैं। महादेव का 
पत्थर का लिंग बनाया जातो है और उसे घूप आदि चढ़ा कर पूजा जाता है । स्त्रियां 
प्रपने भ्रपने रिइतेदारों को फूल मालाएं देती हैं। पैसे लेने या देने का इंस अवसर पर 
रिवाज़ नहीं है । बेंहिनों को खाना खिलाया जाता है। गाँव के तीन व्यक्ति बर्फ के 
तीन गोले किले के पास नीचे खड़े हो कर मेला लगाने वाले स्थान की ओर फैकते 
हैं। यह विश्वास किया जाता है कि यदि इन गोलों में से कोई किसी व्यक्ति को लग 
जाए तो उसकी बषं भर के भीतर मृत्यु हो जाती हैं। गाँव में शिवरात्रि की कथा 
झौर मेला चलते रहते हैं । शिवरात्रि का महात्म्य चौबीस घण्टे का होता: हैं, इस मेले 
में गाँव के सब स्त्री-पुछ्ष भाग लेते हैं । 

जंगी गांव में भी यह मेला घूम घाम से मनाया जाता है। पहले दिन बजन्तरी 
लोग बाद्य-यन्त्रों तथा भ्रन्य ग्रामीणों के साथ सतलुज पर स्नान करने के लिए जाते हैं । 
वहां पर एक विशेष मिट्टी के टीके सब लोगों को लगाए जाते हैं। टीका लगाने के 
पण्चात्‌ लोग नाचते हुए ऊपर गांव की शोर जाते हैं। इत स्थानों पर फेल फूल 
बांटे जाते हैं भौर शराब से पूजा की जाती है | 


“शहूरड' नामक स्थान पर पहुंचते सेमय एक विश्ञेष प्रकार की पत्ती, जो सर्दियों 
में हरी रहती है, फूल के स्थान पर आपस में बांटी जाती है। सायंकाल सन्बड्‌ में 
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पहुंच जात हैं। वहां देवता को भी नचाने का प्रबन्ध किया जाता है। मेला लग-भग 
रात के दो-तीन बजे तक रहता है | 

दूसरे दिन मेला दिन में नहीं लगता बल्कि रात से ही झ्रारम्भ होता है। इस 
'दिन मेला ही होता है कोई भ्रन्य विशेष बात नहीं होती । 

छिवरात्नि स्पीलो गाँव को भी विशिष्ट त्यौहार है | यह मार्च में तिथि देख कर 
मत्ताया जाता है। इस दिन प्रातः उठ कर लोग सतलुज में स्तान के लिए जाते हैं। 
वहां थोड़ी देर बेठ कर गाना बजाना होता है। माथे पर “चोड्‌दो' नामक सफेद 
बत्थर का तिलक लगाया जाता है। पुरुष वहाँ बेठ कर शराब पीते हैं तथा स्त्रियाँ 
गाना गाती हैं। इसके पण्चात्‌ वहों “कायडः' लगाया जाता है। गाँव में आकर 
हरिजनों के छत पर मेला लगता है। वहां केवल 3 चक्र मेला लगता हैं भौर शिवरात्रि 
का एक ही गीत गाया जाता है। इस समय दूसरा कोई गीत गाने की प्रथा नहीं है। 
इस के पदचात्‌ फिर सन्‍्थंड में झ्रा जाते हैं, वहाँ मेला लगता है । उस दिन सब लोग 
शिवरात्रि का ब्रत रखते है । 

दूसरे व तीसरे दिन भी सन्थड में मेला लगाया जाता है । 

कानम गाँव में भी शिवरात्रि चैत मास में मनाया जाने वाला त्यौहार है । इसे 
यहां औरेस लोगों के घरों में ही मनाया जाता है । स्पीलो गाँव के निर्देशन पर ही 
पहले कानम गाँव में मेला होता था। इसमें कायंडः नहीं लगाया जाता । प्रत्येक 
व्यक्ति को एक रुपया श्रद्धानुसार शिवरात्रि पूजन के स्थान पर औौरेसों के घर में 
रखना पड़ता है | बाद में उस घर में छत पर मेला लगता है। शरोब के नशे में लोग 
झ्रधिक पैसे भी दे देते हैं । 

बसे तो बौद्ध-धर्म में भी शिवजी को देवता मान लिया गया भर उसे बुद्ध 
भगवान को तपस्या से विचिलत करने वाला कहा गया है । परन्तु उसकी अलगे से पूजा 
का विधान क्षिमला आादि ज़िलों से प्राप्त हुश्ना है. इन क्षेत्रों में शिवरात्रि बहुत बड़ा 
त्यौहार है जिसके दिन प्रत्येक घर में एक से अ्रधिक बकरे काटे जाते हैं । 

रमनस 

रमनस पौरिष्टाड की श्रेणी का त्योहार है | रमना का अर्थ पौरिष्टाड (प्रतिष्ठा) 
होता हैं परन्तु मूरड्‌ गाँव में ज्येष्ठ पूर्णणाशी को यह त्योहार हर वर्ष मनाया जाता है । 
इस दिन वैष्णव धर्म के देवता द्वारा बौ-धमं के अनुष्ठान में भाग लेना, द्रष्टव्य है। 
लागड्‌ (बौद्ध मन्दिर) से देवता श्ञाम को लोटता है | यह बौद्ध-धर्म का त्यौहार है । 

रिब्बा गाँव में 'रमना' तथा पज्ा (पूजा) के वर्ष भर में 5, 5 त्योहार होते हैं । 
एक रमना के पश्चात्‌ पजा तथा पज़ा के पश्चात्‌ रमना मनाया जाता है । 

इस गांव में निम्न-लिखित 'रमन।' होते हैं :-- 

]. निरात्र--नवरात्ों का रमना | 

2. दुडग्युरु रमनस बौद्ध पेटिका (धर्म-चक्र) का रमना । 

3. लवरड रमनस--बौद्ध-मन्दिर का रमना । 


#..भ्राक्षार रमना--आ्राषाढ़ पूजा । 
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5. रमनाली रमनस--काला मटर उगने पर की जाने वाली पूजा । 


रमना में लामा लोग सत्तुओं के साथ पूजा करते हैं। इस गाँव में पांच पज्ा 
ये हैं:--- 


रोकशो (काली मिट्टी) पज्ञा-- जब काला मटर बीजा जाता है । 
गिरि पज्ञा--पहाड़ें की पूजा । देवता को पुल के पास ले जाते हैं । 
तिझूशू पज्ा | 


होझ पद्गा--होछ (कीड़ा) की पूजा--इससे ज़मीन में कीड़े समाप्त हों 
जाते हैं । 

5. कक्‍यइ पज्ा--चिनगारी की पूजा। यह भ्राग की पूजा होती है । यह्‌ सावन 
में सम्पन्न की जाती है ताकि भ्राग से गाँव में कोई हानि न हो । 


रमनस के सस्बन्ध में यह धारणा है कि यदि यह भली प्रकार से सम्पन्न न हो 
त्तो 'रमनस' कराने वाले की ज्षीघ्र ही मृत्यु हो जाती है। बौद्ध-मन्दिर के निर्माण 
पर रमनस में अनेक लामा इकटठे होते हैं और अपनी धर्म-पोधियों को पढ़ते हैं। 
रमनस में जो कुछ ब्यय होता है, उसे गाँव वाले चन्दा डाल कर इकट्ठा करते हैं। 
निचार तथा काल्पा सब-डिबीज़नों में बौद्ध-मन्दिरों का निर्माण कम होता है अत: 
रमनंस भी कम देखने में भ्राते हैं । 


किन्नर-त्योहारों के सम्बन्ध में : 


इन त्यौहारों का समग्र दृष्टि से श्रष्ययन करने पर पता चलता है कि किन्नर जाति 
प्रागेतिहासिक तथा किसी ऐसे वर्ग का भ्रवशेष है जिसका अस्तित्व इस क्षेत्र के श्रन्य 
स्थानों से लुप्त हो गया है। सब त्यौहार भूत-प्रेतों को भगाने, गाँव की समृद्धि, लोक- 
देवताओं के चमत्कार तथा देवताओं की शक्तियों में असीम विश्वास व्यक्त करते हैं | अ्रसुर 
देवताकों का भ्रस्तित्व, होरिड्फो लोक-नाट्य का प्रचलन, देवो-देवताओं के वर्ग, अदृष्य 
आत्माओों को गालियां बाणा नाम के भ्रजगर का वध, माघ मास के त्यौहार, देवताओं 
का सर्दी की ऋतु में स्वर्ग जाना तथा भ्रन्य भ्नेक सामाजिक परम्पराएं इस जाति का 
मुंह-बोलता इतिहास है । रल्डड (स्वर्ग) की कल्पना, दिवंगत झात्माओं को वहां से वापिस 
बुला केरे दान देना तथा पर्बत-शिखरों पर 'कोटड' का निर्माण इस जाति की महत्वपूर्ण 
प्रस्म्पराओं का दिग्दर्शन कराते हैं। केवल एक प्रथा-विज्वेष का सहारा लेकर हम किसी 
जाति को अन्य वर्ग के साथ सम्बद्ध नहीं कर सकते । जब किसी जाति की सामाणिक 
परम्पराझ्रों का विधिवत अध्ययन प्रस्तुत नहीं हो जाता, हमें अपना निर्णय देने में सत्कंत्ता 
बरतनी चाहिये । 
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7 लोक-देवता 


किन्नर-क्षेत्र में देवी देवताश्रों का अस्तित्व प्रत्येक गांव में सामाजिक जीवत का 
आवध्यक झेंग है। यहां देवता को पूछे बिना कोई भी महत्त्वपूर्ण कार्य सम्पन्न नहीं किया 
जा सकता | इस क्षेत्र में दो प्रकार के देवता हैं :--- 


]--बे देवता जिनके रथड़ः होते हैं तथा जिन को उठाने के लिएं चार अथवा छः 
व्यक्तियों की आवश्यकता रहती है । 


2--बरे देवता जिन के रथड़ः नहीं हैं तथा जो ग्रोक्‍्च्‌ के द्वारा लोगों से बात करते 
हैं। इस वर्ग में उन देवताझ्रों को भी रखा जा सकता है जिन का प्रतीक एक डण्डाः 
होता हैं झ्ौर जिन्हें एक ही व्यक्ति मेले ब्रादि में नचाता है। यहू डण्डा ऊपर से कपड़े 
से सजाया गया होता है तथा इस के सिरे के पास देवता का मुखड्ः (धातु का चेहरा) 
लगाया गया होता है-। 


ऊपरवर्णित प्रथम वर्ग के देवता पूह गांव से नीचे के प्राय: सारे किन्नर-क्षेत्र में 
मिलते हैं। पृह से ऊपर के क्षेत्र में इस प्रकार के फबरडू वाले देवता मिलते हैं.। बहां 
देवता को उठाने के लिए अधिक व्यक्तियों की झ्रावश्यकता नहीं रहती । प्राचीन समय 
में हर व प्रत्येक गाँव को दो भागों में बांदा जाता था, () देवदू तथा (2) राजद । 
देवदू देवता की बेगार देते थे भौर राजदू राजा की सेवा करते थे । दूसरे वर्ष यह क्रम 
बदल जाता था | 


देवता का रथडः (रथ) उसे सूरत रूप दिलाने के लिये महत्त्वपूर्ण उपकरण होता 
है। इस में दोनों भ्रोर को पर्याप्त लम्बाई की दो भुजायें (वाहियां) लगाई जाती हैं। 
इन भुजाझों को उठाने से देवता की पालकी उठ जाती है । इन के मध्य में लकड़ी का 
चौखटा बनाया गया होता है जिस में लकड़ी के छोटे छोटे सींखचे लगा कर देवता का 
गला बनाया जाता है। गले के ऊपर याक की जटायें लगाई जाती हैं । जटायें चारों 
झोर लटकती रहती हैं, इन्हें देवता का “छतरडः' कहा जाता है। जटाओों के नीचे 
देवता के गले के साथ सब श्रोर को तीन पंक्तियों में सोने ब चान्दी के छोटे-बड़े 
अट्ठारह मुख लगाए जाते हैं ॥ पालकी की भुजायें लचकदार लकड़ीं की बताई जाती 


]. इस डण्डा-रूपी रथड को फबरडः कहा जाता है । 


2... मुख का श्रथं मूति है यहां देवताओं की पूरे श्राकार की मूर्तियां नहीं होतीं 
केवल “मुखों की ही मूर्तियां बना कर रथहू के साथ लगाई जाती हैं । 
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हैं ताकि नाचते समय पोलकी उछाल ले सके | इन भुजाओं को सिरों से आपस में रस्सी 
श्रथवा कपड़े से बांध दिया जाता है ताकि कन्धे पर उठाये जाने पर उन में से कोई प्रागे 
पीछे न खिसक जाये । पालकी भारी होती है और दोनों ओोर से चार व्यक्तियों के द्वारा 
उठाई जाती है। इसे दो व्यक्ति किनारों से सहारा दिये रहते हैं ताकि देवता के बहुत 
नाचने की दकश्शा में यह मीचे लगिर जाए | 


देवता के मुखडः जटाओों के नीचे इस प्रकार लगाये जाते हैं कि केवल सब से 
निचली पंक्ति के मुखड तथा अगले भाग के दो शिर-मुखडः ही दर्शकों को दिखाई देते 
हैं । देबता के शेष “मुखड्‌' को जटा उठा कर देखना भ्रच्छा नहीं समझा जाता । रथड़्‌ को 
बहुत सुन्दर कपड़ों से सजाया जाता है भौर ज्यों ही यह कार्य पूरा होता है, उसमें दैवी- 
दाक्ति का प्रवेश मान लिया जाता है | जब देवता” नचांया जांता है तो पालकी में देवता 
की जाक्ति के प्रवेश के कारण, वह (रथडः) बहुत उछलता है । कन्धघों पर उठाये जाने के 
पदचात्‌ रथड इतने जोर से नाचता है कि भ्रनेक बार उठाने वालों* के कन्धे छिल 
जाते हैं । 


देवता के मुखड्‌ संख्या में भ्रट्ठारह होते हैं । रियासत के समय में बुशहर के राजा 
किन्नौर के बड़े देवताओं (तीन सोनशिरस, चण्डिका तथा बंद्रीनाथ आदि) के लिये सोने 
के मुखड राज्य कोष की श्रोर से बनवा कर देते थे तथा चान्दी के मुखड़ देवता के 
कोष से बनवाये जाते थें। वतंमान समय में किन्नर-क्षेत्र में प्रायः सभी देवताओं के 
मुखडः मूछों वाले होते हैं तथा देवियों के मुखडः में नाक के गहने पहनाये गए होते हैं । 
उपरि क्षेत्रों में इस बात के भ्रपवाद मिल जाते हैं | वहां देवियों के मुखड के साथ 
आभूषण नहीं होते तथा रथ के भ्रग्न-भाग में चान्‍्दी के पट्‌टों पर देवताओं की झाकृ- 
तियां भ्रंकित रहती हैं | इन ग्राम-देवताझों के अनेक प्रकार हैं परन्तु इन के कर्मचारियों, 
दाक्तियों, मन्दिरों तथा सामाजिक मान्यताप्रों में विज्ेष भ्रस्तर नहीं होता । 


रथड की बनावट तथा कारीगरी के सन्बन्ध्र में प्राय: प्रत्येक गाँव में भ्रनेक प्रकार के 
लोक-गीत प्रचलित हैं और विभिन्न अ्रवसरों पर गाए जाते हैं। सुरगा चोरोनी देवता मीरू 
गाँव में अभी कुछ ही वषं पूर्व अवतरित हुआ है परन्तु उसके लिये जिस गीत का प्रचलन 
हो गया है, उसमें क्यडूदू बढ़ई झौर ज़ोटो सुनार का वर्णत आया है। प्राचीन समय से 
प्रचलित यह गीत प्रत्येक देवतों के सम्बन्ध में ठीक बिंठा लिया गया प्रतीत होंता है । 
ऊपरवर्णित दोनों कारीगरों के विवरण प्राय: भ्रत्येक मन्दिर तथा *रथडू गीत' में झ्राते 
हैं । ये कारीगर कभी बहुत प्राचीन समय में रहें होंगे। देवता को सजांते समय बादकों 
को वाद्य-यन्त्र बजाते रहना पड़ता है | देवता का नृत्य के समय भूमि पर गिर जाना 
बहुत भ्रपशकुन माना जाता है। यह विश्वास किया जाता है कि जब देवता प्रसन्न होता 
है तो रथड का भार हल्का होता है भ्ौर विपरीत दक्षा में बोक बढ़ जाता है | यह बात 
बास्तविकता से अ्रधिक मनोविज्ञोन पर आधारित प्रतीत होती है, क्‍योंकि देवता द्वारा 
]. देवता को नचाने का श्र देवता के रथडः को नचाना होता है । देवता स्वयं कोई 

बात नहीं कर सकता, वह अपने ग्रोकच के द्वारा ही सारी बातें बताता है। 
2. रघड उठाने वालों को “चालमिया' कहा जाता है । 


2]6 ] किन्नर लोक साहित्य 


मनोनीत व्यक्ति ही पालकी उठाते हैं भ्रतः यह निश्चय करना कठिन है कि प्रत्येक दशा 
में देवता का रथह्ट स्वयं नाचता है प्रथवा उसे चालमिया स्वयं झटका देकर हिलाते 
हैं । यह देखा गया है कि देवता की प्रदृश्य शक्ति से रथड भ्रचानक हिलना बन्द हो 
जाता है प्रतः इस बात में विश्वास किया जा सकता है कि जब देवता की शक्ति रथडः 
में आती है तो चालमिया अपनी इच्छानुसार उसे नहीं नचा सकते परन्तु यह छाक्ति हर 
समय रहती है भ्रथवा नहीं, इस सम्बन्ध में निर्णयात्मक ढंग से कुछ सी नहीं कहा 
जा सकता । 


उपरिकिप्नौर के देवता बौद्ध-धर्मानुयायी हैं । वहा देवता की सेवा करने वाले इतने 
अधिक व्यक्ति नहीं होते जितने कि श्रन्य-क्षेत्रों में मिल जाते हैं। ग्रोक्च्‌” देवता -का 
क्रपापात्र होता है भौर उस में, भ्रावश्यकता पड़ने पर दैवी-शक्ति का प्रवेश हो जाता है 
फिर बह देवता बन जाता है भ्रोर उस दशा में जो कुछ बोलता है उसे “देव-बाणी' 
माना जाता है । 

क्योंकि देवता स्वयं कोई बात नहीं कर सकता श्रत: उससे प्रदन पूछे जाने पर 
कहार पालकी को रोक देते हैं और वह बिना नाचे, शान्त भ्रवस्था में प्रद्नकर्त्ता की 
बातें सुनता है। यदि प्रश्न समाप्त होने पर देवता नाच कर पालकी को प्रष्नकर्त्ता की 
झोर भुकां ले तो यह समभा जाता है कि देवता ने प्रइन के उत्तर में हां! कहा, यदि 
देवता की पालकी प्रएनकर्त्ता से विपरीत दिशा में रुके तो प्रइन का उत्तर नकारात्मक 
माना जाता है । सारे प्रश्नों को इस प्रकार पूछा जाता है कि उन के उत्तर हां या न 
में भ्राएं । जहाँ लम्बा प्रदन पूछे जाने पर भ्रन्य कारण से देवता द्वारा दिए गए उत्तर 
का स्पष्टीकरण न हो पाए, वह 'ग्रोक्चु” में देवदा की शक्ति प्रवेश कर जाती है भौर 
बह देवता का प्रतिनिधि तथा अनुवादक बन कर समाधान बताता है । 

कोई भी व्यक्ति जो देवता द्वारा अपनी सेवा के लिये निश्चित अथवा अनिश्चित 
भ्रवधि के लिये चूना जाता है, देंबता का “कारदार कहलाता है। ये 'कारदार' (कर्मचारी) 
अ्रनेक गाँवों में देवता तथा ग्राम-बासियों की सुविधा के भ्रनुसार कम या भ्रधिक होते 
हैं । इस क्षेत्र में देवताओं--यथा, मोनछ्िरस, बद्रो नारायण भ्रादि के निम्नलिखित मुख्य 
कारदार होते हैं -- 


]--मौहतमिम । 2--पग्रोक्च या माली । 
3---कायथ । 4--कोषाध्यक्ष । 
5--शूचारस । 6--शू माथस । 
7--भण्डारी । 8--प्रुजारस । 
9---बजन्तरी । ]0-कोनसड्‌ कीनेस । 
]-चपड़ासी तथा 2-ग़र । 


प्रोहतमसिस : 


इस का काय॑े देवता की सम्पत्ति तथा अधिकारों की रक्षा करना होता है । 


).. इसे साली भी कहा जाता है। निचले पहाड़ी क्षेत्रों में इसे 'बेला' भ्रथवा “गूर' 
कहा जाता है । 
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सरकारी कागजों में देवता की भूमि तथा झन्‍्ये सम्पत्ति मन्दिर के मोहतमिम के नाम पर 
ही लिखित होती है । पहले यह पद पृत्रिक होता था पर भ्ब झश्मधिकां्ष ग्रामों में देवता 
से श्रादेश द्वारा मोहतमिम बनाया जाता है । “मन्दिर' तथा देवता' राजाओों के समय में 
राज्य-सम्पत्ति समभी जाती थी प्लौर लोग राजा के भ्रादेश की भांति देवता के प्रांदेश का 
पालन करते थे । मोहतमिम ग्राम का भद्र तथा श्रेष्ठ व्यक्ति समझा जाता है । 
जहां बौद्ध-धर्म का प्रभाव झधिक है वहां भी देव-मन्दिरों का प्रबन्ध मोहतमिम के हाथ 
है। इस प्रकार यह देवं-मन्दिर का प्रधान कारदार होता है । 


मोहितमिम का निश्चित वेतन कुछ नहीं होता पर उसकी मृत्यु पर देवता का सब 
से बड़ा नगारा (बाम), जिसे बहुत पवित्र तथा आदर-सूचक माना जाता है, छाव के 
साथ. इमशानघाट तक ले जाया जाता है। देवता की झोर से शव पर चढ़ाने के लिये 
घाघरा भ्रथवा कोई प्रन्य बढ़िया कपड़ा भी दिया जाता है । जब नया मोहतमिम बनाया 
जाता है तो मन्दिर की ओर से उस का अभिषेक (बडारन”) किया जाता है । 


बडारन--पग्रोकूच,, पुजारस, गुर तथा मोहतमिम शुद्ध (प्रभिषिक्त) कारदार 
समझे जाते हैं। झनेक गांवों में शूमाथस अथवा शूचारस का भी अभिषेक किया जाता 
है। इन में से जब किसी कारदार की मृत्यु हो जाये तो देवता द्वारा नये व्यक्ति के चुने 
जाने के पश्चात्‌ निश्चित दिन में प्रन्य भ्रभिषिक्त कारदार नये कारदार के घर 
आमन्त्रित किये जाते हैं । इस समय देवता के तीन मुख गोरे, गढगे तथा ईश्रस रथडः 
से निकाल कर उस कारदार के घर ले जाये जाते हैं तथा “शुद्ध” व्यक्ति इस दिन 
उसी के घर खाना खाते हैं । गाँव के भ्रन्य लोगों को भी पोल्टू तथा मांस और दाराब 
के अतिरिक्त कुंगनी का भोजन कराया जाता है । खीर इंस मोजन का ग्रावदयक 
प्ंग माना जाता है | देवता की ओर से एक छोटा सफेद रंग का कपडा, जो देबंता के 
प्रतिनिधित्व का सूचक होता है, नये कारदार को भेंट किया जाता है ।-इस झवसर 
पंर बलि देना भी आवश्यक होता है। देवता की मूर्तियों के सामने 'बडारन का गीत' 
गाया जाता है। यह सृष्टि की उत्पति का गीत होता है? । यदि नया कारदार सारा 
व्यय वहन करने में प्रसमर्थ हों तो बह “बडारन' की प्रथा को मन्दिर में भी संक्षिप्त 
रूप में पूरा कर सकता है। इस उत्सव के भ्रवसर पर नदी (सतलुज) पर जा कर नए 
कारदार को नहाना झ्रावश्यक होता है । 


ग्रोक्त्र या माली : 


यह व्यक्ति देवता का विज्ञेष क्ृपा-पात्र होता है। देवता के द्वारा बात करने का यही 
माध्यम” होता है, झतः गांव में इस की प्रतिष्ठा शेष कारदारों से अधिक होती है । यह 
देवता से उस समय बात करता है जब उसे (देवता को) चालमिया (उठाने वालों) ने 
अपने कन्षों पर उठाया होता है । जब देवता मन्दिर में खोल कर रख दिया गया हो, 
प्रधवा उसके रथ को भूमि पर बिठा दिया गया हो, तब भी देवता से बोत करने के 


). .बड़प्पन देना अथवा सम्मानित बनाना। 
2... देखिये परिक्षिष्ट 5 का प्रथम तथा द्वितीय गीत । 
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बिए इसे पूछा जाता है । कठिन समस्याओरों के उत्तर पाने के लिए किसी भी समय घूप 
दिए जाने पर देवता का प्रवेश माली में हो जाता है भोर वह ऊंचे ऊंचे बोलने लगता 
है । “ग्रोग्मो' का भ्रर्थ देवता की शक्ति भाने से हिलना' होता है भ्रत: 'प्रोकच्‌ दाब्द के 
मूल में इसी क्रिया का रूप है। “ग्रोग्मो' की श्रवस्था में वह सिर को जोर से झटका 
देता हैं जिस से उसकी काली टोपी पीछे की ध्रोर गिर जाती हैं। इस टोपी को भूमि 
पर गिरने दिया जाना अपश्कुन माना जाता- है | भ्रतः “ग्रोग्मों' की भ्रवस्था में झ्ाने से 
पूर्व ही एक व्यक्ति ग्रोक्‍्च्‌ के पीछे बैठ जाता है भौर टोपी को भ्पने हाथों से थाम लेता 
है। ग्रोक्च्‌ भ्रनेक बार खड़ा हो कर भी 'ग्रोग्मो' की प्रवस्था में श्रा जाता है । इस 
झंवस्था में माली जो भी बात करता है, वह देवता का भ्रादेश माना जाता है। जब वह 
देवता द्वारा कही गई किसी भी बात को दूसरे लोगों को बताता है तो श्रपनी गांठ में 
पहले से बंधी हुई सरसों के कुछ दाने पास खड़े कारदारों की हथेलियों पर परीक्षार्थ 
रख देता है | ये हथेली पर रखे गए सरसों के दानों को गिनते हैं। यदि उन की संख्या 
विषम भर तेरह से कम हो तो ग्रोक्‍्च्‌ द्वारा कही गई बात सत्य मानी जाती है । दानें 
तीन या चार व्यक्तियों के हाथों पर रखें जाते हैं । यदि श्रधिकांझा हथेलियों पर रखे 
गए दानें विषम हों तों ग्रोकच को बात पर विश्वास कर लिया जाता है परन्तु यदि 
अधिकाँश संख्यायें सम हों तो ग्रॉक्च को देवता से फिर बात करना श्रावष्यक होता है । 
दरने लेकर मोहतमिम, शूचारस, पुजारी श्रादि थोड़ी देर तक भ्रपनी मुट्ठियों में रखते हैं 
झ्रौर मिनने के पश्चात्‌ एक दूसरे को दिखाते हैं। यदि दानों की संदया विषम हो तो उन 
दानों को ये लोग अपने सिरों पर लगा लेते हैं। ठड़े, सापनी, रिब्बा, निचार तथा किल्बा 
आदि झनेक गाँवों में 'ग्रोक्व. बनने वाले व्यक्ति को बढारन के दिन नहाना झ्रावश्यक 
होता है. तथा 'डोहोर' के दो अथवा भ्रधिक फूल खाने पड़ते हैं । यह फूल शुद्ध माना 
जाता है तथा इसे खाने पर ही शभ्रत्याशी की छुद्धि सम्भव मानी जाती है । 


बेतन--माली देवता का प्रवक्‍ता होता है और इस के प्तिरिक्‍त प्रबन्ध-सम्बन्धी 
उत्तरदायित्व उस का नहीं होता। उसे बलि के अवसर पर बकरे या मेमने का सिर 
दिया जाता है | उसका निश्चित वेतन कुंछ भी नहीं होता परन्तु देवता के कोष से बर्ष 
की समाप्ति पर उसे कुछ झनाज तथा रुपये वेतन के रूप में मिल जाते हैं | देवता का 
कृपापाज्न होना ही उसका सब से बड़ा वेतन है | 


फोषाध्यक्ष : 


देवता के कोष की ताली कोषाध्यक्ष के पास रहती है। बंसे तो कोष का उत्तर- 
दायित्व मोहतमिम पर होता है परन्तु कोषाध्यक्ष रुपया-पैसा रखने में उसकी सहायता 
करता है। देवता की धन-सम्बन्धी सारी झाय कोषाध्यक्ष के पास दी जाती है। देवता 
की थ्राज्ञा मिलने पर बह कोष से रुपये तिकाल कर लोगों को देता है । 


कायथ : 


अनाज व नकदी की लिखा-पढ़ी का हिसाब रखता है। इस के पास लिखने व पढ़ने 
का ही कार्य होता है | इस के पास ही बतंनों तथा पुराने कागज़ों का हिसाब भी रहता 
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है । इसे भी साल के शभ्रन्त में नकद तथा भ्रनाज़ के रूप में थोड़ा सा वेतन देव-मन्दिर 
की झोर से दिया जाता है । 


शू चारस : 
#शू' का भ्रर्थ देवता होता हैं प्रोर 'चारस' का->पअ्रबन्धक | शू चारस का कार्य 
देवता को कहीं बाहर ले जाने से पूर्व आवाज़ लगा कर गांव बालों को -बुलाना होता 


हैं। यह दूसरे गांव से आने वाले लोगों तथा देवताओं का प्रबन्ध भी करता है । इसे 
भी वर्ष के भ्रन्त में कुछ नकद पंसे तथा भ्रनोज मिलता है । 


शू माथस : 


इसका कर्त्तव्य शूं माथस के रूप में शू चारस से मिलता है । परन्तु यह लोगों 
को आवाज़ लगा कर इकट्ठा नहीं करता । श्ननेक गांवों में शूचारस नहीं होता । वहां 
शूं माथस ही देव-मन्दिर व देवता का प्रबन्धक होता है | इसे भी वर्ष के भ्रन्त में कुछ 
घन तथा भ्ननाज मिलता है । 


भण्डारी : 


यह झ्रनाज का हिसाब-किताब रखता है श्र जंबं क्‍झ्ननाज देना या लेनो- होता है 
तो उसे तोलता है। झनाज पत्थों' से दिया व लिया जाता है| यह इसके पश्चात्‌ 
सारा हिसाब कायथ को लिखाता है । इसे भी वर्ष के ग्नन्त में कुछ घन- व प्रनाज देवता 
के कोष से मिल जांतो है। कोठार (उच्च )” की चाबी इसी के पास रहती है । 


बजन्तरी, (वादक) ; 

गे संख्या में 8 या इससे कम होते हैं। बड़े देवताझों के ।8 बजस्तरी- प्रसिद्ध 
हैं । देवता के पास जो वाद्य-यन्त्र बजाए जाते हैं, उनमें से ढोल, बाम, बान, गुब्जाल, 
करनाल, रणसिंगे, जंगारडइः तथा डाकडः अप्रसिद्ध हैं। अ्रधिकाँश गाँवों में बजन्तरी 


हरिजन ही होते हैं । 


जब देवता को रात को मन्दिर में बिठा दिया जाता है तो ये लोग आरती के समय 
“बेल' बजाते हैं। ब्राह्ममुहृर््त... में उठ कर उन्हें देवता के पास कड़ाके की सर्दी में भी 
“नमत' बजाना पड़ता है | “बेल' सायंकाल गायी जाने वाली आरती को कहते हैं और 
*त्तमत' प्रातः काल में गाई व बजाई जाने बाली घुंन होती है । ढोल बजाने वाला इन 
का मुख्य बजन्तरी होता है । इनको भी वर्ष के अन्त में धन व प्रन्न देवता के कोष से 
मिलता है। वादकों को मेलों के दिनों में बहुत कार्य करता पड़ता है। नतंक बजन्त- 
रियों की घुनों के साथ ही नृत्य-गति बदलते हैं । भूल भरा तथा इच्छाओों के विपरीत 


, - अट्ठारह छटांक के लगभग तोल । 

2. कोठार घर से दूर अलग बनाया हुआ लकड़ी का एक बड़ा सन्दूक होता है जिस 
में प्रनाज, गहने तथा रुपये-पैसे और कपड़े भ्रादि रखे जाते हैं। यह भण्डार 
होता है। इस क्षेत्न में घर के भन्दर इन वस्तुओं को रखने की प्रथा नहीं है। 
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बजाने से लोग इन्हें काड़ते तथा गालियां देते हैं। देवता भी वर्ष में एकाधिक उत्सवों 
पर इनके गायन व वादन का निरीक्षण करता है । भ्रनेक गांवों में धुरी में चंवर लेकर 
नाचने ढालों को जो राशि देवता को देनी पड़ती है, उसका कुछ भाग बजन्तरी भी 
लेते हैं । 


पूजारस ; 

पूजारस या पुजारी प्रातः व साय धूप झादि दे कर देवता की पूजा करता है| 
धूजा करने से पूर्व उसे ठण्डे पानी से साबुन लगाए बिना, पानी में कुछ गोमूज्र डाल कर 
नहाना भझावश्यक होता है | गर्म मदालों तथा कास्टिक सोडा भादि से भी देवता 
परहेज करते हैं | पुजारी व मोहतमिम लहसुन नहीं खा सकते । मुर्गा व श्ंडा खाना 
भी वर्जित भोजनों में गिने जाते हैं भ्रतः पुजारी इन्हें नहीं खा सकता । पुजारी देवता 
के द्वारा नियुक्त किया जाता है भौर इसे भी बडारन करना पड़ता है। पुजारी शराब 
व मांस (मुर्गे के मांस के भ्रतिरिक्त) प्रयोग कर सकता है । इसे भी बर्ष के प्रन्त में 
देवता के भंडार से कुछ भ्रानाज व रुपये मिलते हैं। कई ग्रामों में, प्रथा के भ्रनुसार 
पुजारी व ग्रोक्च्‌ को बलि के समय भ्रथवा विशेष उत्सवों के ग्रवसर पर भी कुछ आय 
हो जाती है। 

कोनसड कोनेस : 

“कोनसहू' का भ्र्थ है--छोटा भाई और “कोनेस' का प्रर्थ है--साथी | इसका कारये 
देवता की रसोई में देवता की शोर से सारे कारदारों को विशेष अवसरों पर खाना 
बनाना होता है । कोनसड् कोनेस की नियुक्ति देवता हर वर्ष करता है। इसे वर्ष के 
झन्‍्त मे कुछ प॑से व भ्रनाज झोर खाना बनाने पर देवता की प्रोर से खाना मिलता है। 
यह प्रत्येक देवता के यहां नहीं ह्वोता । 


खपड़ासोी : 


कई देवताझों ने भ्रब लोगों के झगड़े भ्रादि के निपटारे के सम्बन्ध में दूसरे पक्ष 
के लोगों को (बुलाने तथा प्रन्य किसी झ्रावश्यक काय॑ से कारदारों को) बुलाने के लिये 
अपड़ासी भी रख लिए हैं। चपड़ासी को वेतन नहीं मिलता और न ही वह अपने 
झ्राप को कम महत्त्वपूर्ण कारदार मानता है | बुलाए गए व्यक्ति केन झ्ााने पर वह 
देवता के पास उसकी शिकायत करता है। भगड़े में, जिस पक्ष को चपंड़ासी बुलाएं 
उसे देवता के भ्रादेशा नुसार कुछ पंसे उसे देने पडते हैं। भ्रनमेक बार जुर्माने में भी 
चपड़ासी के पेसे जुड़े रहते हैं, जिन्हें वह बाद में प्राप्त कर लेता है। चपड़ासी का 
रखा जाना देव-शासन में प्राधुनिक प्रबन्ध है भ्रत: उन गाँवों में जहां थोड़े घर हैं भौर 
लोगों को शीघ्रता से इकट्ठा किया जो सकता है, इतने अ्रधिक का रदारों की आवश्यकता 
नहीं रहती । 
ग्र:ः 

कई गाँवों में यह भी देवता का कर्मचारी होता है। जब कहीं देवता पूजा करता 
है तो यह हलवा, पोल्टू प्रादि बता कर देता है। यह बहुत कम प्रवसरों पर कार्य करता 


लोक-दैवता [ 22] 


है भ्रतः मन्दिर की ओर से इसे उसी दित खाना-प्रीना दे दिया जाता है; जो इसका 
बेतन हो जाता है। भ्रधिकांश गाँवों में “ग़र' कोई कारदार नहीं माना जाता । 


ऊपरोक्‍त श्रधिकारियों में से प्रायः सभी देवता की इच्छा के प्ननुसार बदल दिए 
जाते हैं परन्तु नेक गाँवों में मोहतमिम व पूजारस का पद पैत्निक है। हसी प्रकार 
झूचारस एवं शूमाथस भी कई गाँवों में पैत्निक होते हैं । 


देवता के कोष से उसके भवनों, अतिथि देवता, कारदारों तथा विभिन्न महृत्त्व- 
पूर्ण उत्सवों पर खर्च होता है श्रौर उसका हिसाब रखा जाता है । इसके सिवा पहले 
सराहन में “्यापन' नाम का एक यज्ञ वर्ष में एक बार राजा को झोर से सम्पन्न किया 
जाता था जिसके लिए ये ग्राम-देवता निदिचत धनराशि देते थे, पर भ्रब इस प्रकार कौ 
कोई व्यवस्था नहीं है। 


देवता के कोष से ग्राम-वासियों को साधारण ब्याज पर रुपया तथा अनाज दिया 
जाता है जिसे नियमानुसार एक या दो वर्षों में झ्रावश्यक रूप से लौटाना पड़ता है। 
यदि निद्दिचत तिथि को रुपयां या ऋण न लौटाया जाए तो देबता की ओर से प्रति- 
दिन के हिसाब से कड़ा ब्याज लिया जाता है । इस व्यवस्था से ग्राम-बासी भ्रपने देवता 
के कोष को दृढ़ से दृढ़तर करते चले जाते हैं । महेशुरों तथा उन की बहिनों (कोठी 
को चण्डिका, ऊषा व चित्ररेखा आदि) की इतनी अधिक सम्पत्ति है कि उनके झपने 
देंबदार के जंगल हैं और गाँव की भूमि का भ्रधिकांश भाग उनके त्ताम पर है। सुंगरा 
महेथुर का सेवों का बहुत बड़ा बागीचा है। 


पिछले दिनों जब सरकार के भादेणा के अनुसार काइतकारों को भूमि का पूर्ण 
अधिकार मिल गया तब भी चगांव गाँव के काइतकारों ने सरकार से प्रार्थना की कि 
उन्हें देवता की भूमि का मालिक न बनाया जाए क्‍योंकि इस से देवता अप्रसन्न हो 
जाएगा और उन्हें कई प्रकार की हानि उठानी पड़ सकती है । 


किन्नर लोक-देवताझों के प्रकार : 


किप्नर क्षेत्र में प्रधेड़ झ्रायु की सभी स्त्रियों को 'नाने' प्रथवा नानी (बूझ्ना) तथा 
प्रौढ़ पुरुषों को 'मोमा' अथवा “*मामा' कहने की प्रथा है। युवतियां अपरिचित 
युवकों को भी अते' (भाई) कह कर सम्बोधित करती हैं। सारांश यह है कि प्रस्तुत 
क्षेत्र के निवासी परिचित तथा अपरिचित व्यक्तियों के साथ भी किसी न किसी प्रकार 
का सामाजिक सम्बन्ध बना लेते हैं जिसके कारण ग्रपतत्व तथा सुरक्षा की भावना बढ़ 
जाती है । 


यहां के लोक-देवता भी दूसरे ग्राम-देवताओं के साथ साथ इसी प्रकार के सामा- 
जिक सम्बन्ध स्थापित कर लेते हैं। छोटे देवता अपने झाप को दूसरे बड़े देवताओं 
का भानजा मानते हैं तथा बड़े देवताशों को “मोमा' कहते हैं। यह स्थानीय वातावरण 
तथा बड़े देवताओं का कंपापात्र बनने के ही कारण है, भ्रन्यथा महेशुर (मोनशिरस) 
देवता नारायण तथा नाग देवताप्नों के किसी भी प्रचलित विदवास के ध्नुसार “मामा 
नहीं हैं । 
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किन्नर-प्राम-देवताओं का परिवार बहुत॑ बड़ा है। इस में बड़े छोटे देवता तो 
हैं ही, ऐसे देवता भी हैं जिन्हें दूसरों के वर्ग में नहीं रखा जा सकता । इन देवी- 
देवताओों का संक्षिप्त बिव रण प्गले पृष्ठों में दिया गया है । 


प्रस्तुत अध्ययन के श्राघार पर किन्नर लोक-देवताझों को निम्नलिखित - मुख्य 
वर्गों में बांटा जा सकता है: 


मेशुर--- 
]. भेेशुर देवता/देवियां :--- 
अर. चर्गाँव, सुडरा, भावा, पवारी तथा मेबर गाँवों के देवता । 
झा. चबण्डिका, ऊषा, चित्र रेखा, हिरमा, तिरासन तथा पिरासन । 
2. नाग देवता/देवियां :--- 


श्र. ब्रूभझ्ना, साइला, सापनीं, बारड, यूला, उरनी, बरी तथा नात्पा 
आादि । 


भरा. सारे क्षेत्र की नागिन-देवियां । 
3. लारायण श्रथवा कुल देवता :--- 
झ्र. सुड्रा, भावा, चर्गांव, बद्रीभाथ, चीनी, उरनी, पानवीं, गरशू 
दुतरड, भ्सरड तथा रोघी झादि। 
4. बौद्ध-धर्म सम्बन्धी देवता/देवियां :--- 
भर. डबला, युलसा, मिलायुडः, टुडइमा, चाकोलिड्‌, तथा तलसा । 
झा. युड्मायुहः, ज़न, डबला, पूह, लामों तथा माथी । 
5. गह-देवता/देवियां :--- 
अ. महासू, वीर, माटिड, छाडाग, नागस तथा देदुम आदि । 
झा. काली तथा न्युगे। 
बाहर रहने वाले देवता/देवियां :--- 
झ. फसल के देवता/दिवियां । 
झा. भूत-प्रेत--चुन, खोत, खुडच । 
इृ. बन देवियां/देवता--सावनी । 
इन देवी-देवताओं को क्षेत्रों के आधार पर भी वर्गीकृत किया जा सकता है, 
यथा :--- 


. सारे किन्नस्शक्षेत्र में सम्मानित देवता--मोनशिरस तथा उत्तकी बहिनें भोर 
बन-देवियां । 


2. क्षेत्र--विशेष के देवता--युल्सा, डबला, नाग, नारायण तथा बद्रीनाथ | 


9 


लोक-वेकता [ 223 


3. ग्राम-देवता--सभी देवता जिनका प्रभाव केवल अपने गाँव में ही है-- 
(भ्र) बौद्ध-घमं के देवता तथा देवियां । 
(आ) वंष्णव-धर्म तथा नाग-बंज्ञ के कुछ देव ता । 
4. - बन-देवता तथा देबियां । 
5. गृह-देवता--नागस, वीर, माटिट छाड्ा तथा देवियां । 
सामाजिक-स्त र, स्वभाव तथा कार्यों के भ्राधार पर इन देवताझों का वर्गीकरण 
निम्न प्रकार से प्रस्तुत किया जा सकता है :-- 


किन्तर-लोक-देवता 
भेशर 
+ 
जा री 
देवता देवियां 
(कठोर तथा भ्रनुश्ञासन-प्रिय) (स्वाभिमानी, जन-हित कारिणी तथा 
छल-कपट पूर्ण) 
नाग-नारायण 
$ 
 ऋजातनानारकतशत ५ उभालः बा ररूइथातरसबढुजा  व्णानमकनआअारल. 
+ + 
वैष्णव-धर्म के देवता नागस 
(सौम्य स्वभाव) (पृथ्वी व फसल के देवता) 
बोद्ध-धर्म सम्बन्धी 
+ 
' रह >यपू# उनप्दाकपनरुर अकाल ३५ हजनक ५ स८ं+५ जया ूअ 26-३५" उयाऋकलत्क ऋज कस उस... 
+ + 
बौद्ध-धर्मं के देवता बौद्ध-धर्मं की देवियां 
(अहिसा में विश्वास रखने वाले) (जन कल्याणमयी) 
गाँव के बाहर रहने वाले देवता 
+ 
8 8 का 
पहाड़ों (कण्ढों) के देवता. गुह-देवता (किमशू) भ्रन्य सभी पभ्रकार के देवता 
(ईर्ष्यालू ) (रक्षक) * खातिड्शू आदि (पोषक) 


छोटे देवता जब बड़े देतवाओों से मिलने के लिए उन के गाँव जाते हैं तो उस 
गाँव के निवासियों को झपने देवता के भ्रानें की सूचना पहले नहीं देनी होती क्योंकि 
छोटे व्यक्ति भी बड़ों के घर जाने से पूर्व भ्रपने भाने की सूचना नहीं देते । 

धर्म के आधार पर किन्नर-लोक देवताओं को निम्त चार वर्गों में विभाजित 
किया जा सकता है :-- 

. शैव-धर्मं के देवता महेद्युर तथा देबियां । 

2. वैष्णब-धंर्म के देवता नारशयण (नारेनस, कुल देक, महासू, वासवेक, 

विष्णु । 
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3. बौद-घर्म के देवता बौद धमानुयायी ग्राम तथा गुह देवता । 
4. .प्रादिम जातीय देवता सावनी, फसल के देवता, नर बलि लेने वाले 
देवता, आदि । 


किन्नर-देव परिवार के सदस्यों से सम्बन्धित जन-विश्वासों के झ्राधार पर उन 
की उत्पत्ति प्रादि का विवरण इस प्रकार प्रस्तुत किया जा सकता है :-- 
मेशुरस (मोनशिरस)-- 
भ्रट्ठारह भाई-बहिन माने जाते हैं भ्रनेक गीतों के भ्रनुसार इनकी संख्या सात 
बताई जाती है। बाणासुर ने हिरमा को मुलट धार पर बल पूर्वक रोक लिया श्रौर वे 
राक्षस विवाह करके सुंगरा गाँव के पास एक गुफा “गोरबोरिह्‌ भ्ग्ग' में रहने लगे । 
जहां इनके 8 पुत्र-पुन्चियाँ हुए | हिरमा कफौर गाँव की देवी है। महेशुर भाई-बहिनों 
में से कुछ के नाम ये हैं :-- 
4. चण्डिका-- कोठी गाँव । 
भाबा मेशुर--भाबा गाँव । 
सुहूरा मेशुर--सुदूरा गाँव । 
चगांव मेशुर-चगांव गांव । 
ऊषा-निचार गांव । 
चित्ररेखा---त रण्डा गांव । 
छोटा कम्बा--दुर्गा/नागिन । 
प्रासन नात्पा के पास सतलुज में । 
पोर परका-पवारी गाँव । 
« मेंबर मेशुर-मेबर गांव । 
» चगांव दुर्गा (गूंगी बहरी)--चगांव गांव । 
« बड़ा कम्बा दुर्गा--बड़ा कम्बा । 
3. पुजाहरली--पुजाहरली मेशुर शिमला जिला । 
]4--8, गूंगे बहरें--भाई-बहिन । 
किन्नर-क्षेत्र को इन भाई बहिनों ने भ्रापस में बांट लिया | बड़ी बहिन चण्डिका ने 
अपने छोटे भाई-बहिनों को क्षेत्र बांट दिये, जिन के भ्राधार पर वे भ्पने अपने गाँवों 
तथा क्षेत्रों के एकमात्र भ्रधिकारी बन गये । इस बांट के समय किल्लौर का सब से बड़ा 
तथा उपजाऊ क्षेत्र चण्डिका ने भ्पनी वेणी के पीछे छुपा कर रख लिया तथा प्रकट रूप 
में अपने लिए रोपा गाँव लिया | कोठी गाँव के समीप रहने वाले रोएलिड! ठाकुर 
को उसने आंणासुर के त्रिशूल की स्रहायता से मार डाला । 


७ कफ ७४३४७ (२ 
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]. कुछ किम्बदन्तियों के भ्रनुसार इसे दसराम भी कहा जाता है :--देखिये 
(४०5४5 ० ्ञाधं8 96], (०-४. शा88०. $0७7ए०३/--१४०४० ६४४. 
+श्त्र, >-?४४ श-]९०. , ९४७० 52. 
तथा किन्नर देश-राहुल सांकृत्यायन, पृ० 92, 93। 
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कई लोक-गीतों के प्राघार पर सुहरा, भावा तथा चर्गांव के मंहेशुरों, चण्डिका 
तब ऊषा के बीच ही भागों की बाँठ हुई परन्तु तरण्डा, पबारी तथा मेबर से मिले 
गीतों के भ्रनुसार पवारी तथा मेबर के देवताझ्ों को कोई भाग नहीं दिये गए झौर उन्होंने 
स्वयं भ्रपने लिये क्षेत्र दूंडे। इन देवी-देवताओं की माता हिरमा (हिड़िम्बा) कफौर 
गाँव की देवी है। इस का रथडः नहीं है । इस का ग्रोकूच्‌ चरौनिड्/॑ के समय कहता 
है कि इसने सावनी देवियों की सहायता से ऊपर के पहाड़ पर लोहे की सलाई लगा 
कर उसे गिरा दिया और कफौर के समीप राज्य कर रहे पाण्डवों कों भगा दिया । 
हिरमा से मिलने के लिए ऊषा, चित्र रेखा/चित्रलेखा तथा सूंगरा महेशुर कभी कभी 
पालकियों में लाए जाते हैं । 


बाणासुर का न तो रथ है झौर न द्वी उसे कोई ग्राम बाँट में मिला था। इन 
महेशुरों की एक बहिन पिरासन बहुत दुष्टा तथा कठोर थी इसलिये लोगों ने उसे 
मोर डालना चाहा | एक बार जब वह निचार गाँव से छोटा-कम्बा जा रही थी तो 
नात्पा मूले को पार कराते समय लोगों ने उस के रधड को सतलुज नदी में गिरा 
दिया, परन्तु वह थोड़ी दूर जाने के पह्चात्‌ सम्भल गई और नदी में चट्टान बन 
गई, जहां भ्रव भी लोग उस की पूजा करते हैं। 


महेशुरों में कुछ भाई-बहिन गूंगे तथा बहरे भी थे । उन का निश्चित रूप से 
पता नहीं चलता कि वे कहाँ चले गए परन्तु एक बहिन के मूहरे को झ्रभी भी चर्गाव 
महेशर गाँव से बाहर जाते समय भ्रपनी जटाओं में डाल कर ले जाता है । कहा 
जाता है कि जब रारेड पानुझों स्थान” पर बांट हो रही थी तो चर्गांव महेशुर ने 
अ्रपनी इस गूंगी बहिन के पालन-पोषण का उत्तरदायित्व लिया था | 


कोठी की चण्डिका सब से चालाक देवी मानी जाती है इस ने अपने भाईयों को 
धोखा दिया* था । ऐमर्स दसराम के साथ लड़ाई में उस ने उस ठाकुर को हराया था। 


यह कहा जा सकता है कि यह क्षेत्र प्राचीन समय में बाणासुर का प्रभाव॑-स्थल 
रहा है और वह विशाल किन्नर-क्षेत्र का राजा रहा होगा । रामपुर-बुशहर के समीप हौ 
एक स्थान है--सराहन । उसे शोणितपुर का शअ्रपश्रंश माना जाता है। इस क्षेत्र में 
प्राचीन शिव-मन्दिर, सिक्के तथा भवनों के खण्डहर मिलते हैं। किन्नर-संस्क्ृति- पर 
बाणासूर के प्रभाव को देखते हुए यह विश्वास करना पड़ता है कि आधुनिक सराहुन 
ही पौराणिक शोणितपुर रहा है । ० 


कुछ विद्वान क्षिव जी को हिमालय में रहने वाली भ्रनायं-जातियों का देवता मानते 


), देवता की शक्ति भ्राना। जब देवता की शक्ति किसी व्यक्ति पर आरा जाती है 
तो बह काँपने लगता हैं, उस भ्रवस्था को “चरोंनिड्‌' कहा जाता है। 
वाडतू के पास एक खूले मंदान का नाम । 
क्षेत्रबाँट का सस्दर्भ । 

4. यह काल्पा क्षेत्र का अधिपति था । 
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है, उनका मत है कि शिव जी अपनी विक्षेषताझरों तथा दैवी शक्ति के कारण क्रायों 
का भी प्रधान देवता बल गया । 

बाणासुर से सम्बन्धित एक किम्बदन्ती के श्रनुसार” प्राचीन समय में किन्नर- 
प्रदेश कोमरू का स्थान एक बहुत बड़े राज्य की राजधानी था । इस राज्य में तीन ब्राह्मण 
बन्घु रहते थे | देवताप्नों का किसी कारण श्राप के. होने से वे कद में छोटें हो गए भौर 
उन का सारा दारीर मलना झारम्भ हो गया जिस कारण वे बाणू (वामन)बन गए। 
थे इतने छोटे हो गए कि गाय के खुर रखने से बने तालाब को भी पार नहीं कर सकते 
थे। प्रन्त में जीवन से तंग श्रा कर उन्होंने तपस्या करना प्रारम्भ कर दिया और 
तीन वर्ष तक अपना पुराना जीवन लौटाने के उद्देष्य से तप करते रहे | उन की 
तपस्या से भगवती भ्रन्नपूर्णा, जो उस क्षेत्र की देवी थी, प्रसन्न हुई और उत का पूर्व 
ब्यक्तित्व लौट प्राया | देवी के भ्राशीर्वाद से उन के नाम देवपूर्ण, तपपूर्ण तथा राजपूर्ण 
पड़े । सब से बड़े भाई देवपूर्ण ने देवी का मन्दिर बनवाया, तपप्ूर्ण साधु बन गया 
तथा राजपूर्ण वहां से बसपा उपत्यका में श्राया जहां वह कामरू का राजा बन गया। 


राजपूर्ण के राज्य का मन्त्री बाणासुर था | राजा उस का बहुत झ्ादर करता था, 
झ्तः क्षेष दरबारी उससे द्वेष करते थे | बाणासुर इस अवस्था से तंग भ्राकर मानसरोवर 
की यात्रा के लिए गया । मानसरोबर के जल में उस समय बाणासुर के मन की भ्रशान्ति 
की तरह उथल पुथल थी। तब उस प्रदेढा में. कैलाश पर्वत नहीं था और नदी सांगपू 
ने उसे पीले जल से इतना भर रखा था कि जल किनारों से बाहर झा गया था | शिव जी 
वहां ताण्डव नृत्य कर रहे थे, उन्होंने नृत्य करते समय अपने आवास कैलाश को एक 
ठोकर लगाई, जिससे वह प्ृथ्‌वी पर झा गया । पृथ्‌वी फट गई भौर कैलाश पहले तो 
लुप्त हो गया परन्तु कुछ समय पद्चातू, वह मानसरोबर के उत्तर में प्रकट हुआ । 
भूंचाल भ्ाने से वहां एक नदी बन गई जिस का नाम शोणित (सतलुज) है-। भागे भागे 
बाणासुर चला और पीछे शोणित । सराहन के पास श्रांकर उसने उसे भ्रांदेश दिया कि 
वह प्रागे अपना मार्ग स्वयं ढूंडे | उसने इसी स्थान पर भ्पनी राणधानी बनाई जिस 
का नाम झोणितपुर रखा । इस कथन को अभिप्राय यह है कि बाणासुर इस क्षेत्र का 
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एंक वीर पुरुष था जिस की राजधानी सराहन थी। यद्यपि यह कथा भौगोलिक तथा 
ऐतिहासिक तथ्यों द्वारा पुष्ट नहीं होती परन्तु बाणासुर व सराहन के सम्बन्ध में कुछ 
प्रकाश डालती है । 

कुल्लू प्रदेश” में एक ताण्डी नाम का राजा हुप्ना | बह राक्षस था भर रोहताँग 
दर्रे के पास कुल्लू की दिक्षा में रहता था। उसकी बहिन का नाम हिडम्बा था । हिडम्बा 
का मन्दिर भ्रद्यतन मनाली के निकट डूंगरी में है। भीमसेन अपने प्रवास-काल में इस 
क्षेत्र में गया | ताण्डी ने झ्पनी बहिन को उसे मारने भेजा पर बहू भीस के साथ भाग 
निकली । युद्ध में भीम ने ताण्डी को मार दिया । 


एक अन्य विवरण के अनुसार”, तारकासुर के तीन पुत्रों ने ब्रह्मा से वरदान 
के रूप में तीन नगर प्राप्त किए थे। इन तीनों को एक ही बाण से भेदने वाले के 
प्रतिरिक्त दूसरा कोई भी उन्हें जीत नहीं सकता था । दानवों के बहुत सदाचारी होने 
के कारण वे भ्रजेय हो गए भौर देवता उन के सामने तेजहीन हो गए । महाभारत में 
इस कथा को प्रस्तुत करते हुए बताया गया है कि दानवों ने महान उपद्रव मचाना 
श्रारम्भ कर दिया । इस कथा में मत्स्यपुराण* में परिवर्तन मिलता है। यहां दानवों 
के नेता 'बाणासुर' भ्रथवा “मय दानव' बताए गए हैं। नारद के प्रयत्नों से दानव 
प्रपने ग्राचारं-व्यवहार में गिर गए और शिव जी उन से नाराज़ हो गए। परन्तु बाणा- 
सुर ने अपनी प्रजा का सारा दोष भ्रपने सिर पर लिया और छ्षिवजी से क्षमा मांगी । 
शिवजी उसकी श्रद्धा से इतने प्रभावित हुए कि उन्होंने उसकी नगरी को विध्बवस्त करने 
का संकल्प छोड़ दिया भौर शेष दो नगरों को प्ृृथ्‌वी पर धकेल दिया। उन में से एक 
कैलाश के समीप गिरा भौर दूसरा ग्रमर कण्टक पर पड़ा । यह कथा शवों तथा वेष्णबों 
की विचारधाराशों के सम्बन्ध में प्रकाश डालती है । 

शैवों और वेष्णबों का आपसी संघर्ष शिवजी तथा विष्णु को एक दूसरे से बढ़ा 
बताना था । महाभारत में प्रथम बार 'ऊषा' तथा “प्रनिरुद्ध/ की कथा का उल्लेख हुप्ना 
है ।* शिवजी के ऊपर विष्णु का उत्कर्ष बताने के लिए पुराणकारों ने इस कथा का 
उल्लेख किया । इस में बाणासुर को, जो शिव-भक्त था विष्णु के हाथों हराना बताया 
गया है। विष्णु तथा ब्रह्माण्ड पुराणों में यह्‌ कथा एक ही प्रकार से वर्णित है” । 
इस कथा के भझनुसार “ऊषा' का पिता बाणासुर परम छिव-भक्त था। भगवान 
शिव भ्रपते भक्त बाणासुर की सहायता के लिए उस समय शझ्राए जब उसका युद्ध कृष्ण 
के साथ हो रहा था | कृष्ण, क्योंकि विष्णु का ही रूप था प्रत: बाण तथा कृष्ण का युद्ध 
शव झौर वेष्णव मत का युद्ध हो गया । बाद में शिवजी के हार जाने पर विष्णु 
के साथ उन का समझौता होना वर्णित है, जो दोनों धर्मो के पारस्परिक सम्बन्ध को 
बताता है । 


वहीं, पृ० 36-37 । 
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महाभारत के सभापव॑ में इस कथा को जिस प्रकार से कहा गया है उससे यह 
संघर्ष प्रधिक स्पष्ट: हो जाता है। हिडिस्ब बंध पर्व में हिडिम्बे द्वारा भ्रपनी 
बहिन हिडिम्बा को पाण्डवों को मारने के लिए भेजे जाने पर बताया गया है कि वह 
बड़ी उतावली से उन के पास गई, परन्तु :-- 
दृष्टेब भीमसेन॑ सा शाल पोतमिवोद्गतम्‌ । 
राक्षसी कामयामास रूपेणा प्रतिम भुवि ॥]7॥ 
घरती पर उगे हुए साखू के पोधे की भाँति मनोहर भीमसेन को देखते ही राक्षसी 
(मुग्घ हो) उन्हें चाहने लगी । इस प्रूुथवी पर वे अनुपम सुन्दर थे । 
हिड़िम्बा को यहां इच्छानुसार रूप धारण करने वाली बताया गया है। वह भीमसेन 
के पास सुन्दर रूप घारण करके गई झौर पूछने लगी कि वह नर-रत्न कौन है मै 
हिडिम्बा ने भीम से विवाह-स म्बन्धी अनेक प्रोर्थनाएं कीं परन्तु वह पुरुष-रत्न 
उसे अपनाने के लिए त्तैयार नहीं हुआ । हिडिस्बा भ्राकाद में भी उड़ सकती थी, उसने 
कहा--- 
अन्तरिक्षचरी ह्यास्मि कामतो बिचरामि च । 
अतुलामापनुषि प्रीति तत्न तत्र मया सेह ॥30॥ 
शेष पाण्डव-अता तथा कुन्ती सोए हुए थे, उसने कहा----- 
यत्‌ ते प्रियं तत करिष्ये संवनितान्‌ प्रबोधय । 
मोक्षायिष्याम्यहं काम राक्षसात्‌ पुरुषादकात्‌ 33॥ 
उस राक्षंसी ने कहा--आ्राप को जो प्रिय लगे, मैं वही करूँगी। झ्राप इन सब 
लोगों को जगा दीजिए । मैं इच्छानुसार उस मनुष्य-भक्षी राक्षस से इन सब को छुड़ा 
लूंगी । 
भीमसेन ने उस में कोई रुचि नहीं दिखाई और कहा-- 
गच्छ वा तिष्ठ वा भद्दे यद्‌ वा पीचछसि तत्‌ कुरुू। 
त॑ वा प्रेषय तन्‍्वड्ग आतरं पुरुषादकम्‌ ।36। 
-- अतः भद्दे ! तुम जाओ या रहो, अ्रथवा तुम्हारी जैसी इच्छा हो, वही करो । 
तन्वहिग ! अथवा यदि आप चाहो तो अपने नर-भक्षी भाई को ही भेज दो । 
भीम ने उसे कहा-- 
घिक्‌ त्वामसति प्‌ंस्कामे मम विप्रियकारिणी | 
पूर्वेषां राक्षसेन्द्राणां सर्वेधामयशस्करि । 8 ॥ 








]. सा कामरूपिणी रूप कृत्वा सानुषमुत्तमम्‌ । 
उपतस्थे महा बाहुूं भीमसेन शर्न: शर्न: ।2। 
लज्जा मानेव ललना दिव्याभरण भूषिता । 
स्मितपू्वमिदं वाक्य भोमसेन मथा ब्रवीत 22। 
कुतस्त्वमसि सम्प्रास: कश्चासि पुरुषष॑भ । 

क इसे शेरते चेह पुरुष: देवरूपिण: ।23।--हिडिम्बवध पर्व । 
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मनुष्य को पति बनाने की इच्छा रख कर मेरा अप्रिय करने बाली दुराचारिणी ! 
तुझे धिक्‍्कार है । तू पूबंवर्ती सम्पूर्ण राक्षस-राजों के कुल में कलंक लगाने वाली है । 

अपने लिए हिड़िम्बा कहती है----- 

अहं हि मनसा ध्याता सर्वान्‌ नेष्यामि व: सदा । 
(न यातु घान्यहं त्वार्य न चास्मि रजनीचरी । 
कन्या रक्षस्सु साध्बयस्मि राज्ञि साल कण्टकी ।) 

---झाष अपने मन से जब जब मेरा स्मरण करेंगे, तव तब सदा ही (सेवा से उप- 
स्थित हो) मैं आप लोगों को अ्रभीष्ट स्थानों में पहुंचा विया करूंगी श्रा्यें ! मैं न तो 
यातुधानी हूं श्रौर न ही निशाचरी हूं। महारानी ! मैं राक्षस जाति की सुशीला कन्या 
हैं भौर मेरा नाम सालकंटकी है | 

पाण्डव हिड़िम्बा के साथ शालिहोंत्री ऋषि के झाश्रम में कुछ देर ठहरे । 

राक्षसियों के सम्बन्ध में एक भ्रन्य-ब्लोंक में कहा गया है ;--+ 


सद्योहि गर्भान्‌ राक्षस्यों लभन्ते प्रसवन्ति च । 
कामरूप घराइ्चैव भवन्ति बहुरूपिका || 36 ॥ 


राक्षसियाँ जब गर्भ घारण करती हैं, तब तत्काल ही उसको जन्म दे देती हैं । 
वे इच्छानुसार रूप धारण करने वाली तथा नाना प्रकार के रूप बदलने वाली होती हैं । 

इसी अध्याय के 38वें इलोक में. बताया गया है कि हिडिम्बा से भीमसेन का 
घटोत्कच नाम का पुत्र उत्पन्न हुआ । उसका नाम घटोत्कच इसलिए पड़ा कि वह घट- 
सिर, उत्कच--ऊपर उठे हुए बालों वाला भ्रथवा केश .. रहित था, भ्रर्थात्‌ केश्च- रहित 
सिर बाला या ऊपर उठे हुए बालों वाले सिर वाला था । 


पाण्डव इस दौरान में :--- 
मत्स्यांस्तचिगर्तान्‌ पंचालान्‌ कीचकानन्तरेण. च-। 
रमणीयान्‌ बनोददेशान्‌ प्रेक्षमाणा: सरासि च ॥ 2 ॥ 


मत्स्य, ल्रिगते, पाँचाल तथा कीचक इन जनपदों के भीतर होकर रसणीय 
वनस्थलियों श्लौर सरोवरों को देखते हुए बे लोग यात्रा करने लगे । 


इन सब इलोकों से हिड़िम्बा के सम्बन्ध में जो जानकारी मिलती है वह यह है कि 
वह॒ राक्षस वंश से सम्बन्धित थी और उसमें रूप बवलने की शक्ति थी। किन्नर> 
पुराण-कथा में भीम सेन का वर्णन तो नहीं आया है परन्तु कफौर गांव में जहां हिरमा 
देवी का मन्दिर है, यह कथा ही प्रचलित नहीं है बल्कि देवी का ग्रोकच्‌ भी देवी 
की शक्ति भाने पर कहता है कि पहले उस स्थान पर पाण्डवों का राज्य था फिर हिरमा 
ने जा कर सावणियों (कण्ढे की वन-देवियों) की सहायता से ऊपर के पहाड़ पर लोहे 
की सलाइयां गाड़ कर उसे गाँव पर गिरा दिया और पानी का एक नालो निकाल कर 
सारे गाँव को उस में बहा दिया । 


सुंगरा गांव में एक बड़ी चट्ठान है जिस के ऊपर ऐसी बिद्येष प्रकार की घास 
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उगती है जो ऊंचे पबं॑तों पर पाई जाती है । वहां के देवता के सम्बन्ध में यह किम्बदन्ती 
है कि भीम ने उसे मारने के लिए सामने के पहाड़ से उस चट्टान को एक उंगली पर 
रख कर फैक दिया था पर देवता प्रपनी शक्ति के कारण बच निकला । 


इन सब बातों का भ्र्थ यह हुआ कि पाण्डव वेश-से इन मेशुरों की क्षात्रुता थी भौर 
सुदरा मेशुर, हो सकता है, ताण्डी अ्रथवा हिडिस्ब का ही दूसरा नाम हो अथवा भीम 
द्वारा मारे जाने के पह्चात्‌ वह देवता के रूप में अवतरित हो गया हो। यह विश्वास 
यहाँ के लोगों में भी है कि ये देवता भसुर हैं पर यदि इन्हें न पूजा जाए तो ये हानि 
पहुंचाते हैं भ्रत: डर के कारण इन्हें देवता मान कर पूजना भावश्यक होता है । 


विष्णु पुराण में ऊषा-झनिरुद्ध का विवरण इस प्रकार है :-- 


झनिरुद्धों रणे5रुद्धों बले: पौत्रीं महाबलः । 
उषां बाण॑स्य तनया मुपये मे द्विजोत्तम ॥7॥7 
यत्र युद्धमभूद्‌ घोरं हरिषइलकर योम॑हत्‌ । 
छिन्न॑ सहस्र॒ बाहुनां यत्र वाणस्य चत्रिणा ।8॥ 


--है द्विजोत्तम ! महाबलि भअनिरुद्ध युद्ध में किसी से रोके नहीं जा सकते थे। उन्होंने 
बलि की पौत्री एवं बाणोसुर की पुत्नी ऊषा से विवाह किया था। उसमें भी हरि 
भ्रौर भगवान शड्कर का घोर युद्ध हुआ था झौर श्री कृष्णचन्द्र ने बाणासुर की सहख्र 
भुजाएं काट डाली थीं । 

ऊषा को रात को स्वप्न में भ्रनिरुद्ध के दर्शन हुए | बाणासुर के मन्त्री का नाम 
कुम्भाण्ड था उसकी पुत्ती का नाम चित्नलेखा भ्रथवा चित्ररेखा था, वह ऊषा की सखी 
थी । जंब ऊषा को झनिरुद्ध के दर्शन हुए तो प्रात: उसने उसे बुलाकर लाने के लिए 
कहा । लेखा ने कहा कि “यह तुम किसके विषय में कह रही हो ?' 


किन्तु जब लज्जा वश ऊषा ने उसे कुछ भी न बतलाया तब चित्रलेखा ने (सब 
बात गुप्त रखने का) विश्वास दिला कर ऊषा से सब बृतान्त कहलवा लिया ।* 


किन्नर-क्षेत्र के लोक-गीतों एवं विश्वास के भ्रनुसार चित्रलेखा हिरमा की लड़की 
थी पर उसका जन्म उसके नाक से हुआ था | यह यहां भी माना जाता है कि पहले यह्‌ 
ऊषा की सहेली थी परन्तु तान्त्रिक होने के कारण तथा ऊषा के अभ्रधिक निकट जाने के 
उद्देश्य से यह हिरमा के नाक से उत्पन्न हुई | अत: हमारी यह घारणा पक्की होती जाती 
है कि हमारी पौराणिक-गाथा के लिक्षे जाने के पूर्व की कथा जो पुराणकारों तक नहीं 


।, - ओ विष्णु पुराण-गीता प्रेस गोरखपुर, भ्रध्यांय 32, पृ० 470 ॥ 
2. बाणस्य सन्त्री कुम्भाण्डश्चित्नलेखा च तत्सुता | 
तस्या: सत्य भवत्सा च॒ प्राह कोथ्यं त्वयोच्यते ।7। 
यदा लज्जा कुला नास्य कथया मास सा सखी | 
तदा विश्वास मानीय सं मेवास्यवादयत्‌ |] 8--विष्णु पुराण, प्रष्याय 32 । 
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पहुंच पाई, हस क्षेत्र में प्रचलित रही है भौर पुराणों का इस क्षेत्र में कम प्रचलन होने के 
कारण लोकवार्ता में भाज भी यह उसी रूप में मिलती है । 

विष्णु-पुराण के 33वें भ्रध्याय में हजार मुजाभों के उपयोग के सम्बन्ध में बाणासुर 
ने शिवजी से प्रदन किया है जिसके उत्तर में शंकर ने बताया कि जिस दिन मयूर-चिन्ह 
चाली ष्वजा टूट जाएगी उस दिन बाणासुर. का शत्रु उत्पन्न हो जाएगा। इस ग्रन्थ 
में भी बाणासुर की राजधानी का नाम शोणितपुर बताया गया है |” इसी अ्रध्याय के 
26वें इलोक में कहा गया है :-- 


मुँचतो बाणनाशाय ततढ्चक्र मधुद्विष: | 
नम्ना दैतेय विद्या भूत्कोटरी पुरतो हरे: ।36। 


जिस समय भगवात्त मघुसूदन बाणासुर को मोरने के लिए चक्र छोड़ना ही चाहते 
थे, उसी समय दैत्यों की विद्या (मन्त्रमयी कुल देवी) कोटरी भगवात्त के सामने नग्ना- 
बस्था में उपस्थित हुई । 


ऊषा का विवाह यहां प्रचलित बिष्वासों के प्रनुस्तार 'हौनू' राक्षस से हुआ था 
जिसे चण्डिका ने धोखे से घराट में मार दिया था परन्तु महाभारत तथा विष्णु पुराण में 
अनिरुद्ध तथा उसके वंज्ञ की केवल जीत ही नहीं बताई गई है बल्कि वेष्णव धर्म की 
शैव-धर्मं पर भी विजय प्रदर्शित की गई है । ऐसा प्रतीत होता है कि हमारे पुराणकारों ने 
*होनू' राक्षस को वैष्णव धर्म का प्रभाव बताने के उद्देश्य से कृष्ण के वंश से जोड़ दिया 
झोर उस प्रचलित कथा को महस्त्वपूर्ण मोड़ प्रदान किया । विष्णु पुराण में बाणासुर 
को प्राणदान देते हुए विष्णु कहते हैं-- 


त्वया यद्‌ भय दत्त तहत्तमखिलं मया 
मत्तोश्विभिन्नमात्मान द्रष्टुमहं सि शड्कर ॥47॥ 


--+आप ने जो अभय दिया है वह सब मैंने भी दे दिया | हे शडहूकर ! आप भ्रपने 
को मुझ से सर्वथा अभिन्न देखें । 


भारतवर्षीय प्राचीन चरित्ञ-कोद* में बाण के सम्बन्ध में कहा गया है :-- 

]. एक दानव जो कश्यप एवं दनु के पुत्रों में से एक था । 

2. एक सुविख्यात भधुर जो असुर राजा बलि वैरोचन का पुत्र था। शिव का 
पाषंद होने के कारण इसे महाकाल नामान्‍्तर भी प्राप्त था| पद्म पुराण में इसे भूतों 


का राजा कहा गया है | पदूम (25.]) के भनुसार यह सहसत्रबाहु होने के कारण 
ग्रत्यधिक पराक्रमी तथा युद्ध में अजेय था| 


.. देखिए विष्णुपुराण--अ्रध्याय 33, इलोक ]], 2॥ 

2... देखिए विष्णु पुराण--अ्रध्याय 33, इलोक 47 । 

3. महामहोपाध्याय बिद्यानिधि सिद्धेश्वर शास्त्री, चित्राव, भारतचर्षीय प्राचीन 
चरिक्ष-कोश, पृ० 502 । 
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मत्स्य-पुराण' में इस की माता का नाम विन्ध्यावलि दिया गया है। इस की 
राजधानी दैत्यों के सुविख्यात ब्रिपुरों में से शोणितपुर में थी । हरिवंश पुराण में बाण 
की जीवन-कथा विस्तृत रूप में दी गई है? । इसके भ्नुसार--दैत्यों की श्रिपुर मगरियां 
आकाश में सदेव संचरण किया करती थीं । ये निर्भेद्य थीं जिन्हें कोई जीत नहीं संकता 
था । इसके रहस्य का कारण थीं--दंत्य स्त्रियां, जिन के पतिस्सेवा के प्रभाव से ये 
नगरियां पृथ्वी पर नहीं झाती थीं तथा प्ाकाण में ही तंरती थीं । देत्य लोग इन 
नगरियों में रहते तथा देवों एवं ऋषियों के आ्राश्नमों में जाकर उत्पात. मचाते । इससे 
ऊब कर देव-ऋषि झादि भगवान हछाडूकर के पास गए, तथा अपने कष्टों का निवेदन 
कर उबारने के लिए प्रार्थना की । 


शहःकर भगवान ने भक्तों की मर्मान्तक वाणी को सुन कर नारद को- स्मरण 
किया । याद करते ही स्मरण-गामी नारद तत्काल प्रकट हुए | शँकर ने देवधि नारद 
से निवेदन किया कि वह राक्षसों की नगरियों में जा कर बहाँ की महिलाओं का ध्यान 
पति-सेवा से हटाकर दूसरी झोर लगा दें, जिस से वे नगर पृथ्वी पर आ सके तथा 
इन भ्रजेय राक्षस्रों का नाश हो सके । 


शडहूकर के वचनों को स्वीकार कर नारद वहाँ गया, तथा वहाँ की स्त्रियों को, 
(विभिन्न प्रकार के ग्रन्य धाभिक पूजा-पाठों की ओर उनका ध्यान झ्राकषित कर), पति- 
सेवा-व्रत से हटा दिया जिस के कारण नगरों की शक्ति कम होने लगी। ऐसी स्थिति देख 
कर, शेकर ने तीन नोंकों वाले बाण से तीनों नंगरों को बेध दिया । कर ने भ्ग्नि को 
भी झाज्ञा दी कि तीनों नगरियां जला दी जाएं । प्रग्नि ने भाज्ञा पाते ही इन्हें भस्मी- 
भूत करना छुरू किया । 


तगेरों को जलता देख कर, बाण अपनी नगरी से अपने उपास्य देव शिवलिंग को 
साथ ले कर बाहर निकला | वह शिव भक्त था, अभ्रतेएंब अपने को कष्ट में पाकर उसने 
“तोटक छन्द' के द्वारा शँकर की पूजा करं उसे श्रसन्न किया। प्रसन्न होकर 
शैकर ने इस की शोणितपुर नगरी बचा ली तथा अन्य दो को जलने दिया । वे दोनों 
जल कर शैल तथा क्‍मरकण्टक पर्वत पर गिरी । इसी कारण उन दो स्थानों पर 
तीर्थ बन गएं। यह बिवरण मत्स्य पु० 87-]88 तथा  पदूम पुराण स्वर्ग खण्ड ]4- 
]5 में बिवेचित है” । 


हरिवंश पुराण* तथा शिवपुराण में बाण द्वारा शिव-पुत्र बनने के लिए तपस्या 
करना तथा कार्तिकेय द्वारा उसे तेजस्वी ध्वज तथा मयूर-वाहन दिया जाना वर्णित है । 





]. भारतवर्षीय प्राचीन चरित्र-कोष, पृ० 502 तथा मत्स्य-पुराण 87.40 ॥ 

2. आभारतवर्षीय प्राचीन चरित्र-कोष तथा हरिवंद्ा पुराण भ्रध्याय 2, ब्लोक 
]6-28 । 

3. देखिए--भारतवर्षीय श्राच्रीन चरित्न-कोष--महामहोपाध्याय बविद्यानिधि 
सिद्देष्वर शास्त्री, चित्राव, सं० 202, पृ० 502-503 | 

4... ह० बं० पुराण-2, 6.22 तथा .6.22॥ 
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शैंकर ने उसे कातिकेय के जन्म-स्थान का अधिपति बनाया था । का्तिकेय द्वारा दिए 
गए घ्वज में मयूर की छाप थी, जिसका सिर मयूर का न हो कर मनुष्य का था| इसी 
पुराण (झिबपुराण)! के 5वें खण्ड-में लिखा गया है कि भगवान दाँकर ने उसे अपने 
परिवार में सम्मिलित करके गणेश व कार्तिकेय की रक्षार्थ' नियुक्त किया था | -श्रीमद्‌- 
भागवत* के अनुसार उसने वाद्य-वादन में विशेष दक्षता दिखा कर शिव जी को ताण्डव- 
नुत्य से प्रसन्न किया था। 


बाण ने हाँकर द्वारा प्राप्त किए गए इन बरों के बल पर, प्रननेक बार इन्द्रादि 
देवों को जीत कर, जब जैसा चाहा, किया । किसी में इतनी दाक्ति नहीं थी कि उस 
के तेज के सामने ठहरे । एक बार इस ने शंकर को कहा कि इसकी प्रबल शारीरिक 
शक्ति इसे लड़ने के लिए मजबूर कर रही है | शंकर ने उसे बताया कि कार्तिकेय द्वारा 
दियो गया ध्वज जिस दिन भी ध्वस्त होगा, उसी दिन युद्ध होगा। बाद में इन्द्र का वज्त्र 
गिरने पर वह ध्वस्त हों गया । कथा रोचक ढंग से प्रस्तुत की गई है झौर बताया 
गया है कि बाण के ऊषा नामक एक कन्या थी जो अत्यधिक नियन्त्रण में रखी जाती 
थी। एक बार एक पहरेदार के द्वारा सूचना प्राप्त होने पर कि ऊषा किसी पुरुष से भ्रपना 
सम्पक॑ बढ़ों रही है, बाण उसके महल में गया और ऊषा को एक पुरुष के साथ जूझ 
खेलते हुए पाया। वह पुरुष अ्निरुद्ध था। बाद में बाण ने नागपाश छोड़े, जिन्होंने 
(त्ागों ने) ऊषा व अनिरुद्ध को जकड़ लिया और वे बन्दी बना लिए गएं। 


कृष्ण भ्रनिरुद्ध को छुड़ाने के उद्देश्य से सेना ले कर शोणितपुर पहुंचा । बाण की 
रक्षा के लिए उसकी शोर से शंकर भगवान, कातिकेय एवं गणेश भी थे । पद्मपुराण 
के भ्रनुसार बाण का युद्ध सब से पहले बलराम से हुआ तथा भागवत एवं शिवपुराण 
के प्रनुसार इसका युद्ध सर्वप्रथम सात्यकि से हुआ । वह क्ृष्ण से युद्ध में हार गया। 
पदुमपुराण* के झनुसार पावंती की प्रार्थना के अनुसार कृष्ण ने उस की दो भुजाएं छोड़ 
कर सारे बाजू काट दिये । भागवत* तथा शिवपुराण के झनुसार विष्णु ने इसके चार 
हाथ रहने दिए तथा झेष काट डाले | 

श्रीमद्‌भागवत के ग्रनुसार कृष्ण ने उसे इस लिए जीवित छोड़ दिया कि उसने उस 
के प्रपितामह प्रहलाद को वर प्रदान किया था कि बह उसके किसी वंशज का वध वहीं 
करेगा* । 


ऊषा-अ्रनिरुद्ध विवाह : 


कृष्ण ने द्वारिका बुलाकर ऊषा का प्ननिरुद्ध से विवाह कर दिया । इसने (बाण) 


» बविष्णुपुराण रुद्र-संहिता युद्ध खण्ड, प्र० 53 | 

श्रीमद्भागवत--0,62 । 

पदूमपुराण---3.2.50 तथा प्राचीन भारतंवर्षीय चरित्र कोश, 9० 504 | 
भागवत 0.63,49 तथा प्राचीन भारतीय चरित्न-कोह्न, पृ० वही । 
भागवत--0.63 | 
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ने ऊषा के भनिरुद्ध से उत्पन्न पूत्न को अपने राज्य का उत्तराधिकारी बनाया, जिस से 
अतीत होता है कि उसकी भ्रपती कोई सम्तान नहीं थी! । किस्तु ब्रह्माण्ड में इसकी 
पत्नी लोहिनी से उत्पन्न इस के “इन्द्रधन्वन' नामक पुत्र का विवरण प्राप्त है? । 

पद्म* तथा मत्स्य पुराणों" से उस की “भ्रनौपम्या' झ्रादि भ्रनेक पत्तियां होने का 
भी पता चलता है। नित्याचार पद्धति नामक ग्रन्थ के श्रनुसार बाण के द्वारा देश के 
विभिन्न भागों में चौदह करोड़ शिवलिंगों की स्थापना की गई थी । ये लिंग “बाण लिग' 
नाम से सुविख्यात थे । नमंदा, गंगा झ्रादि पवित्र नदियों में प्राप्त शिवलिं गाकार पत्थरों 
को भी बाणासुर के नाम से “बाण लिंग' कहा जाता है।* 


बाण सभी पुराणों के अ्रनुसार बलि का पुत्र, प्रहलाद का पौत्र तथा हिरण्कश्यपु 
का पुत्रपौत्र बताया गया है। बाण की जीवन-कथा में शैव एवं बैष्णवों के पराम्परा- 
गत संघषों की परछाइयां भी भ्रस्पष्ट रूप से दिखलाई देती हैं । 


प्राचीन चरित्र कोश* में बताया गया है कि “भ्राकाश में तरती हुई बाण की 
क्लोणित पुर राजधानी किसी पवंतीय प्रदेश में स्थित नगरी की श्रौर संकेत करती है । 
क्षोणितपुर को लोहितपुर एवं बाणपुर नाम भी प्राप्त थे । (त्रिकाण्ड, 32.7,.- श्रभि. 
33. 977)। प्रासाम में स्थित ब्रह्मपुत्त नदी को प्राचीन नाम भी लोहित था, 
इस से प्रतीत होता है कि बाण का राज्य सद्यः कालीन श्रासाम राज्य के किसी पहाड़ी 
स्थान पर बसा होगा । यह पहाड़ी प्रत्यन्त दुर्ग म होने के कारण देवों के लिए बाण अजेय 
बना होगा । महाभारत” में हिडिम्बा का नाम कमल पालिका भी बताया गया है।' 


चम्बा में हिरिमा देवी का मन्दिर है! । यह चम्बा के राजाशों की राजदेवी 
रही हैं । मनाली के समीप डूंगरी में हिड़िम्बा का मन्दिर है। उसके भाई का नाम 
ताण्डी था जो पाण्डवों का समकालीन था” । 


महाभारत में हिड़िम्बा एक राक्षसी या मानव-भक्षी दानवी है. जिसे लोक परम्प- 
राशों के अनुसार हम कुल्लू की देवी हिरिमा था हिडिम्बा पाते हैं। हिड़िम्बा सम्भवत: 
एक देवी थी जो भ्रति प्राचीन काल से पूजी जाती रही है और उसकी पूजा, जिस में 
नर-बलि की प्रथा थी, अनाये थी इसी लिए ब्राह्मणों ने उसे देवी नहीं माता बल्कि 
मनुष्य-मक्षी दानवी कहा थां। हिरिमा भ्रारस्मिक काल से कुल्लू घाटी की देवी रही है, 


छिव रुद्र युद्ध संहिता--59 । 

ब्रह्माण्ड पुराण--3.5.45 । 

पदूमपुराण--]4 । 

संत्स्यपु राण--87.25.। 

नित्याचार--पृ० 556 तथा भारतवर्षीय प्राचीन चरित्र कोण, पृ० 505 । 

वही (भा० प्रा० च० को०)--१० 505 । 

महाभारत, आदि पर्व 43.56,.्पक्ति 4 तथा भा० प्रा०च० को०, पृ० 505 
7.9, ५०३०, ?.0.--]96का $९०फुशा। [.06, ?9. 252-53 

उ. क्णलां5णा & 7.00॥, ५०ए०--प्रा#णछ जे ?एपआ४४० पा! 8६8०8 ५० 
3833, ?886 426. 


इक कुक दे की की कक का कुछ हून 


लोॉक-देवता [ 235 


ऐसा भ्रतीत होता है । उस का मन्दिर डूंगरी में मनाली के समीप है| परम्परा है कि 
उस ने कुल्लू के राजाग्नों को सत्ता दी और वहां रघुनाधथ-पूजन का प्रचार हो जाने के 
पदचात्‌ भी अपनी महत्ता को बनाए रखा | भ्रब तक भी यह माना जाता है कि 
ये राजा उसे “दादी कह कर पुकारते हैं। यद्यपि हिड़िम्बा को दष्लहरा में जाना पड़ता 
है भर रघुनाथ जी को सम्मान देना पड़ता है, फिर भी उसे शेष देवताओं से थोड़ी 
देर बाद झाने का अ्रधिकार प्राप्त है! जो उसके ऐतिहासिक प्रभुस्व एवं विश्िष्टता 
का द्योतक है | 


वैदिक लोगों के शत्रुओं के अनेक प्रमाण हैं। इन सब में बहुत भयानक बे लोग 
थे जिन्हें भ्रसुर कह कर पुकारा जाता है। असुरों के दो प्रतिभाशाली तथा भ्राध्यात्मिक 
तेता, जो पुराणों में प्रसिद्ध हैं, शुक्र! भर “मय' हैं? । तारक दैत्य के तीन पुत्र मय 
के मित्र थे। मय ने उन्हें तीन रहस्यमय नगरियों का- निर्माण किया था।-ये बही 
नगरियों थीं जिन का वर्णन पीछे किया जा चुका- हैं। तारकासुर ने स्कनन्‍्द, जो शिव 
जौ का प्रग्नि से उत्पन्न पुत्र माना जाता है, से लड़ाई लड़ी थी जिस में उसकी मृत्यु 
हो गई थी । तारकासुर को मारने के पश्चात्‌ स्कन्द श॑व-धर्मानुयायियों का नेता रहा । 
कुछ विद्वानों का मत है कि भार्यों से पहले के लोग श्षिव को भ्रपना देवता मानते रहें 
हैं? । जब द्विव से सब देवताओं ने त्रिपुरासुरों की नगरियों को नष्ट करने की प्रार्थना 
की तो उसने सारे देवताओं से उनकी आधी शक्ति प्राप्त की और तब से उसे महादेव 
भ्रथवा महेश्वर कहा जाने लगा, क्योंकि वह उन सब में सब से बड़ा हो गया । 


डा० गोविन्द चातंक* कृष्ण के पौनत्र अनिरुद्ध की क्षादी बाणासुर की पुत्री 
ऊषा के साथ गढ़वाल के स्थान ऊषीमठ पर हुई मानते हैं। उन के भ्रनुसार बाणासुर 
गढ़वाल के उस क्षेत्र का राजा था जिसे आजकल बामसू कहा जाता है। उनके 


. _. 96, 9. 426-27. 


2. घर०फ़ा$-5एछ6 १४५४४००४५, 799. 49, 50, 78-80 ७88 6. $. 56#ए77०- 
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न 06, $. 0॥7%९--(७0095 ४70 |(८७-- 


॥( घधा०5 एुएवथा5 80 508॥08'5 ४78 ० चाहा तत्यगाणा एछाटव (6 
फांहढण ण पट लिएए 92(9टटा। (6 0ंटा005 -0॥ (0८ णार कबा0 870 (6 
8005 890 फडटा। छण॑०९९5, वप॥899 0०॥ 6 णीटा, ॥9 06 एलआ- 
प्रंवव॥ड एथ्यागए&एू॥0, $0०॥०5, ४ए्या86 ॥ 8797<88४7065, 760 0०८४३ 
(९ छ8३ज्र्था0 &70. छाल-है।एथ॥ ०एणाएणालाएं ता $चएंञ्आा, 5४8, रंड 
एणा$ठा बात इभाव ल्एशा अंवंल्त जात 06 तश्ाता$ई, 806 06८ 
एणजाप्राएपातगा ता १ड्लंशाइशपॉल इचटाता णी पीट म्रंगतए एलथ्ातालटठत 5 फफ 
चि। [6 0006 ॥790787 890 ॥79765$96. . .5॥8704 32#07' 3900878778 
चाह 59०णं० (85४ (रण ता।॥ह पश्याब85प7) एद्शाक्वांक्‍ट0. पी ॥680 ए ०7९ 
शाणपए रण 508"'5$ 8(९७त8008--?886 56. 


4... 76 लल्गाल(5- ० घ्रांधघठप0 €&000०87०%४०/--५७०. [, ९8४७४ [, ९४४६ 47. 
$. मध्य पहाड़ी का भाषा-शास्त्रीय भ्रध्ययन, पृ० 4 | 


236 ] किन्नर लोक साहित्य 


मंतानुसार यही प्राचीन झौणितपुर रहा होगा क्योंकि इस के भ्रासपास लाल पत्थर और 
अट्टाने मिलती हैं जो छ्ोणितपुर नामकरण की सार्थंकता सिद्ध करती हैं परन्तु उनका 
तर्क इस सम्बन्ध में सबल भूमिका पर झ्राधारित नहीं है । 


सराहन नामक स्थान को, जो राम पुर से 25 मील के भ्रन्तर पर एक सुन्दर 
पहाड़ी की तराई में बसा है श्ोणितपुर कहा जाना संमीचीन प्रतीत होता हैं क्योंकि 
यह स्थान हिमालय पर्व॑त के उस क्षेत्र में बसा है जो प्राचोन काल में निषचन्नय ही दुर्गंम 
रहा होगा । यह स्थान छझिमला से 5 मील के भ्रन्तर पर किन्नर-क्षे्र के बिल्कुल 
समीप है भौर यहां खुदाई पर प्राचीन सिक्‍के व भवतों में प्रयुक्त होने वाली श्ननेक 
वस्तुएं मिली हैं जो इस क्षेत्र की ऐतिहासिकता सिद्ध करती हैं। यही नहीं, इस स्थान 
पर भनेक लोगों को चले हुए तीरों के टुकड़े भी मिलते हैं जो यह सिद्ध करते हैं कि यहां 
प्राचीत समय में तीरों के साथ भयंकर लड़ाई हुई होगी। क्‍योंकि सतलुज को 'शोणित' 
कहां गया है भ्रतः यह स्थान अब से लगभग 6,000 वषं पूर्व इस नदी के इतने समीप 
रहा होगा कि इस का नाम शोणितपुर पड़ जाना भाएचय का विषय नहीं है । 

वास्तव में बाणासुर प्रसुर जाति का इतना प्रसिद्ध नेता रहा है कि भ्रासाम से 
लेकर काइमीर तक सारे हिमालय में उस का अमिट प्रभाव था और उसने भनेक 
स्थानों पर अपने किले स्थापित किए होंगे । 


जिस जाति में बाणासुर का सम्मान था उसी जाति की प्रतिष्ठित देवी का माम' 
हिरमा या हिड़िम्बा रहा है । स्पष्ट है कि बाणासुंर के समय में ही हिड़िम्बा भी कोई 
प्रसिद्ध देवी या स्त्री रही होगी । कालान्तर में उस का सम्बन्ध बांणासुर के शौर्य के 
कारण उससे जुड़ता गया और वह उस की धमं पत्नी मान ली गई । इस देवी को नर 
बलि दी जाती थी, इस का प्रमाण झ्िमला ज़िला के अनेक गांवों में बारह वर्ष के अन्तर 
से मनाया जाने वाला “भूण्डा' त्यौहार भी है। भूण्डा में जिस देवी “हिरबणी' (हिरमा) 
की मूति हवन-कुण्ड के पास रुंखी जाती है श्रौर जिसे प्रसन्न करने के लिए हज़ारों रुपये 
खच करके सामूहिक यज्ञ किया जाता है, उसे सम्पन्न करने का सब से महत्त्वपूर्ण पण एक 
व्यक्ति की बलि देना होता था । उस व्यक्ति को 6 मास पूर्व एक पक्का रस्सा बनाने 
के लिए कहा जाता था और उस के लिए सारी सामग्री दे दी जाती थी। रस्से को 
'बलोतर' कहा जाता है | इस रस्से को हवन-कुण्ड के पास ले जाकर बलि के दिन पूजा 
जाता है तथा बलि चढ़ने वाले व्यक्ति को 'हिरबणी' देदी को भ्रध्यं-मन्त्रदि से समर्पित 
किया जाता है । इससे पूर्व हीं बहुत अन्तर (लगभग 500 गज़) पर दो खम्भे (दोजी) 
गाड़े गए होते हैं, जिन के साथ रस्से को बान्ध दिया जाता है। ये “खम्भे” इस प्रकार 
गाड़े जाते हैं कि एक पहाड़ की चोटी के पास ऊंचाई पर हो तथा दूसरा काफी नीचे । 
इस का यह उद्देश्य होता है कि जब “बेड़ा' (जाति विष्षेष के व्यक्ति) को एक खम्भे के 
प्रास से रस्से पर चढ़ाया जाता है श्लौर उसकी दोनों टांगों से भी बकरे की खाल 
की यैलियां काफी मिट्टी भर कर बांध दी जाती हैं, ताकि उसका सस्तुलन न 
बिगड़े, तो बह सौधा रस्से पर निचले खम्भे की ओर घसींटता चला जाए। इस 
पुरुष को, जो बलि चढ़ाएं जाने के उद्देश्य से उन खम्मों से बंधे रस्से पर चढ़ाया जाता 
है, 'ज्याई' कहा जाता है । कतंमाल समय में पुरुष (बेड़ा) के स्थान पर बकरे को उस 
रस्से पर बिठा कर नीचे की ओर को छोड़ा जाता है पर खम्भे तक झाने का काम 
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“ज्याई' ही करता है | भ्रब यद्यपि नर-वलि' को प्रचलन “बकरे द्वारा स्थानापन्न होने 
में! बदल दिया गया है झ्नौर प्ननेक बार बकरा भी बलि नहीं चढ़ाया जाता क्योंकि रस्से 
के दूसरे सिरे तक पहुंचने पर भी उसकी मृत्यु नहीं होती परन्तु प्राचीन काल में हिरमा 
को प्रसन्न करने के लिए नर-बलि का प्रचलन भ्रवष्य ही रहा है| कहा जाता है कि बलि 
के दिन जब “ज्याई' को 'हिरबणी' की भूर्ति के सामने संकल्प के लिए लाया जाता है 
तो वह बहुत काम्पता है ध्ौर देवी की मूर्ति बहुत भयंकर लगती है । यदि बकरा न 
मरे तो “ज्याई को दे दिया जाता है। सन्‌ 962 ई० में निरमण्ड गांव में जो “भूण्डा' 
यज्ञ हुआ उस में लगभग 350 मन अनाज, 20,000.00 नकद तथा 20 मन जी 
तथा भ्रन्य सामग्री का ब्यय हुआ । सदि बकरा या “ज्याई' मर जाए तो ऐसा समझा 
जाता है कि यज्ञ सम्पूर्ण हो गया परन्तु यदि बलि-पशु या पुरुष बच जाएं तो “देवी” 
को बिता बलि के ही प्रसन्न मान लिया जाता है। श्रब 'ज्याई' को बलि के लिए रस्से 
पर चढ़ाने तथा प्रदर्शन करने की सरकार ध्राज्ञा नहीं देती । 


हिरमा का मन्दिर लाहौल स्पीति के णाहलमा प्राम में भी है जहां देवी के 
डर से लोग उसे निश्चित भेंट देते हैं तथा हल में एक ही 'चुरु?. जोता जाता है, क्यों 
कि ऐसा विदवास किया जात्ता है कि देवी के प्रभाव से उस क्षेत्र में दो चुरु जोतने से 
हल नहीं चलाया जा सकता । नर-बलि महेशुरों के लिए भी दी जाती रही है । 


बाणासुर की भ्रात्मा अपने पुत्र-पुत्रियों के पास समय समय पर घूमती रहती है, 
ऐसा बिदवास है | यह अदृश्य सांप के भाकार की है तथा जिस गांव में जाती है, वहां 
किसी को दिखाई तो नहीं देती पर उस गांव में भयंकर तूफान चलते हैं। भाबा गांव 
में महेशुर के पास श्राते समय देवता अपने पिता को गांव के बाहर स्वागत्त करके 
लाने के लिए जाता है। एक स्थान पर धूपादि तथा बलि से पिता की भात्मा का 
स्वागत किया जाता है तथा उसे बाजे के साथ मन्दिर में लाया जाता है । प्रोत्मा के 
बहां से वापिस जाते समय किसी भी भ्रायोजन की झ्रावदयकता नहीं होती । 


चर्गाँव गाँव में मेशुर झारम्म में भ्रपने पिता की आत्मा का स्वागंत नहीं करता । 
जब गाँव में तेज़ तूफान चलते हैं तो मान लिया जाता है कि सम्भवत: देबता के 
पिता की झ्ात्मा भ्राई होगी | देवता से इस सम्बन्ध में पूछा जाता है । यदि ग्रोक्‍्च्‌ इस 
बात की पुष्टि कर दे कि आत्मा गाँव में भ्राई है तो देवता से प्रार्थना की जाती-है कि 
बह उसके जाने की तिथि बताएं। इस अवसर पर मन्दिर में सफाई आदि भी की जाती 
है। निष्चित तिथि को- देवता भ्रपती पालकी (भाबा जहां उस का छोटा भाई 
देवता है अथवा यदि वह यह समझ कि आत्मा कोठी गाँव मे चण्डिका के पास जा 
रही है तो उस झोर को) ले कर पझाटे, का सांप एक पिठारे में बन्द करवा 
कर तथा उसके पास पूजा की सामग्री तथा दीपक रखवा कर गांव से काफी दूर 
(कई बार तो यह दूरी चार मील से भी अ्रधिक होती है) तक, अपने 
पिता को छोड़ने जाता है । सारे गांव के लोग देवता के साथ होते हैंतथा इस 





).._ चुरु--याक का नर बच्चा जो बल के स्थान पर हल जोतता है शोर जिस के 
सारे शरीर पर लम्बे बाल होते हैं, यह ऊंचे पहाड़ों पर पाया जाता है । 
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उत्सव को “शू बोन्‌ साम्यसू' (श्र्थात्‌ शू--देवता, बोनूं--पिता को, साम्यमू--विदाई) 
कहा जाता है । 'दिवता के पिता की विदाई' के परचात्‌ यह विष्वास किया जाता है कि 
गांव में हवा का प्रकोप कम हो जाएगा, ओर लोगों के कथनानुसार, ऐसा अनेक बार 
होता भी है । 

बाणासुर की श्रात्मा भान्धी के रूप में हिरमा देवी के गाँव कफौर में भी जाती 
है । तेज़ हुवा चलने की दशा में वहां भी माना जाता है कि बाणासुर की भात्मा झाई 
होगी । इसलिए उसे “दू!(बड़िया) बांट कर विदाई दी जाती है | क्योंकि हिरमा गुप्त 
है और उसका कोई रथ नहीं है भरत: देवता की आत्मा को गाँव से ही विदा कर दिया 
जाता है। साडला में तेज़ हवा चलने की दष्णा में एक हाण्डी में श्राग, सरसों के दाने 
अ्रादि ढाल कर उसे एक स्थान पर गाँव के बाहर रखा जाता है, यह हवा की प्रात्मा 
को सन्तुष्ट करने के लिए किया जाता है, इसे “हिरिम साम्पम्‌' भ्रर्थात्‌ झान्धी की 
विदाई कहते हैं । 

“हिरिस' यद्यपि “हिरिमा' से मिलता जुलता छाब्द है परन्तु इन दोनों का कोई 
सीधा सम्बन्ध प्रतीत नहीं होता । हां, इस प्रथा का देवता की भात्मा के भ्रागमन' की 
प्रथा से कुछ सम्बन्ध प्रवश्य रहा है, ऐसा प्रतीत होता है। जन-विश्वास के भ्ननुसार 
हम कह सकते हैं कि इस क्षेत्र में हवा की भी झात्मा मानी जाती है, भले ही उसका 
आरोपण बाणासुर की आत्मा पर कर दिया गया हो । जब अनाज की पुनाई का कार्ये 
आरम्भ होता है तो हवा की सब से भ्रधिक ग्रावश्यकता रहती है। यदि किसी कारण- 
वश हवा बन्द हो जाए तो पुनाई करने वाला हल्की हल्की ध्वनि में सीटियां बजाना 
झारम्म कर देता है, जिस का भ्रर्थ यह होता है कि बह हवा को (पर्थात्‌ हवा की 
भात्मा को) बुला रहा है । ऐसा विश्वास है कि ऐसा करने से हवा के मोंके प्रवश्य झा 
जाते हैं। यदि हवा चल रही हो तो सीटी बजाना वर्जित होता है, क्‍योंकि इस के 
कारण तेज़ भ्रोन्धी भी भा सकती है जिस से सारा प्रनाज उड़ने का भय रहता है । 

कोठी की देवी चण्डिका बड़ी चालाक देवी मानी जाती है, उसने कोठी पहुंचने 
पर एक राक्षस को मारा था| यह राक्षस उस क्षेत्र का स्वामी था तथा अपनी पत्नी 
के साथ ही भ्रपनी प्रजा को भी तंग करता था । चण्डिका ने उसकी पत्नी से पति को 
मारने की भ्राज्ञा इस हां पर ले ली कि बह उस के पति के मारे जाने पर शेष आयु 
भर उसकी रक्षा तथा पालन-पोषण करेगी । बाद में चण्डिका ने उस राक्षसी (होनू 
राक्षस की पत्नी) को अपने साथ रखा | अब भी देवी के रथड्‌ में एक मूहरा उस 
राक्षसो का लटका रहता है | यह “होनू' ऊषा का पति भी बताया जाता है । 

एक गीत के झनुसार बाणासुर का त्रिशूल लाकर च्गांव मेशुर ने होनू के भीरे 
को मार दिया था*। कहा जाता है कि वह त़िशूल भ्ब भी रोपा देवी के मन्दिर में 


3. यह नमकीन “हलवा' होता है। आटा लेकर उबलते हुएं पानी में डाल देते हैं. 
उस में नमक डाला जाता है भौर लकड़ी के हण्डे के साथ पानी में खूब घोटा 
जाता है, फिर इस में चूहली का तेल डाल दिया जाता है तथा पिक्तियां बना 
कर लोगों को बांट दी जाती हैं। 

2. कथा का जरासन्ध की कथा से बहुत साम्य है । 
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रखा है जिसे विजद्येष भ्रवसरों पर ही निकाला जाता है | इसे 'खण्डोमा' कहा 
जाता है । 


एक रोचक बात जो बहुत कम लोग जानते हैं यह है कि कोठी की- देवी 
को कुमारी देवी माना जाता है परन्तु रोपा गांक में (यह गाँव इसके हिस्से में बांट 
कर झाया था), जहां यह तीसरे वर्ष प्रकट होती है, इस के सम्बन्ध में यह धारणा है 
कि यह क्षुमारी देज़ी नहीं है। यह मूरड गांव की सहायक देवी मानी जाती है, वहां 
का बड़ा देवता ध्रोरमिग अथवा कुल-देव है । यह देवता नारायणों की श्रेणी में 
थ्राता है, प्रतः यह बिबाह-सम्बन्ध शैव व वैष्णव संस्कृतियों को मिलाने का कार्य 
करता है । कहा जाता है कि प्राचीने समय में 2 वर्ष के पश्चात्‌ श्रोरभिग देवता 
अण्डिका से निमन्त्रण भ्राने पर रोपा जाया करता था । वहां जिस बकरे की बलि दी 
जाती थी उस की हड्डियों को एक स्थान पर दबाया जाता था । जब दूसरी बार दोनों 
देवता इकट्ठे होते थे तो उन्हें पहले हड्डियों को खोजना पड़ता था । एक बार दोनों 
देवताओं में शर्ते लग गई कि कौन हड्डियों को पहले खोज निकालेगा । झोरमिग ने 
भ्ण्डिका से हडिडयां शीघ्र श्लोज लेने की दशा में विवाह-प्रस्ताव रखा । चण्डिका 
मान तो गई परन्तु उसे विश्वास था कि वह (प्रपने ग्रोकूच तथा भ्रन्य कारदारों की 
सहायता से) हड्डियां पहले ही दुंड निकालेगी पर ऐसा नहीं हो सका | श्रोरमिग जीत 
गया अ्रत: उसने चण्डिका को विवाह हेतु मनाता चाहा । रोपा वालों का विचार है 
कि चण्डिका ने उससे विवाह नहीं किया और श्रागे के लिए दोनों देवताओं का मिलना 
जुलना बन्द हो गया परन्तु मूरडः वालों ने तो चण्डिका का रथ ही बना लिया और 
थे चण्डिका को झ्ोरमिग की पत्नी मानते हैं । देवी का ग्रोफ्च्‌ भी है जो देवी की शोर से 
यह कहता है कि वह रोपा से वहां आई हुई है। अभी तक भी ओरमिग पूजा के लिए 
रोपा नहीं जाता परन्तु मूरह के पास से ही एक ऊंचे स्थान से रोपा की तरफ को 
यषं में एक बकरा भेंट कर देता है। इस प्रकार राहुल सांकृत्यायन! द्वारा उठाई गई 
देवी के विवाह-सम्बन्धी समस्या स्वयं ही हल हो गई है । 


महेशुरों के एक और भाई का भी पता चला है । यह शिमला जिला के पुजाहरली 
गांव में रहता है। यह गांव खदराला से लगभग 6 मील के भ्रन्तर पर समरकोट के 
पास है.। वहां जाने पर पता चला कि वहां के महेश्र का पुजारी तथा ग्रूर (ग्रोक्‍्च) 
देवता को महेशुरों का भाई मानते तो हैं परन्तु देवता अ्रपने श्राप को बाणासुर का 
लडका नहीं मानता बल्कि शिवजी का रूप मानता है । उस के मुखड भी कम हैं ओर 
उस के सिर पर णटाएं चारों ओर से नहीं गिराई जातीं बल्कि शिमला क्षेत्र के बाकी 
देवताओं की भांति इस के मुखइः खुले रखे जाते हैं। बहुत सम्भव है कि प्राचीन समय 
से ही भ्रलग॑ रहने के कारण कहानियों तथा मान्यताों में भ्रन्तर भ्रा गया हो और 
लोगों ने किन्‍्हीं कारणों से भ्रपने देवता का सम्बन्ध बोणासुर से जोड़ना बुरा मान 
लिया हो । 


]... देखिए राहुल सांकृत्यायन द्वारा लिखित 'किन्नर-देश” के पृष्ठ 58-59 जहां 
बे देवी चण्डिका के विवाह का प्रस्ताव कानम के डबला के पास रखते हैं भौर 
कामरू के बद्रीनाथ से उसका विवाह कराना चाहते हैं । 
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हिरमा का प्रभाव-क्षेत्र हिमालय के ऊंचे स्थल ही नहीं रहे हैं बल्कि बिलासपुर 
य मण्डी के निचले क्षेत्रों में भी लोग इस देवी की पूजा करते रहे हैं। बिलासपुर 
में सरयून के स्थान पर हिड़िम्बा का एंक छोटा व सुन्दर मन्दिर है। यहां देवी एक 
प्रस्तर-मूर्ति में भेंसे की सवारी करती हुई दिखाई गई है। भरत: यह निशचयपूर्वक कहा 
जा सकता है कि हिरमा व बाणासुर इस क्षेत्न के प्रसाव-शाली देवता रहे हैं! 


सूदूरा गांव में, जहां का देवता सारे मेशुरों का बड़ा भाई माना जाता है, 
निम्नलिखित गृह-देवता माने जाते हैं :-बीर, काली, तेशू, दुर्गा तथा 
हिरमा । यहां यह उल्लेखनीय है कि हिरमा भी खुदरा की गृह-देवी मानी 
जाती है। 


इस गाँव में देवता के पिता बाणासुर का झाना “महादेऊ बऊ करमू”? कहा 
जाता है। तीन वर्ष तक बाणासुर कोठी के ऊपर के हिस्से में रहता माना जाता 
है, उस के बाहर भाने का त्यौहार नहीं माना जाता । 


हिरमा को नहीं बुलाया जाता परन्तु कभी कभी यह समझा जाता है कि वह भी 
यहां के देवता के मन्दिर में जाती है। उस का यहां निवास करना नहीं माना जाता हैं । 


इस प्रकार हम देखते हैं कि किन्नर-ग्राम देवतांशों का बहुत बड़ा परिवार है जिस 


में अनेक प्रकार के देवता हैं। इन देवताओं पर वहां के प्राचीन निवासियों का प्रभाव 
स्पष्ट दुष्टिगोचर होता है । इन्हें हम निम्नलिखित मुख्य वर्गों में विभकत कर सकते 


, -बौद्ध-देवता । 
2. असुर-देवता । 
3. दबंष्णव-धर्म के देवता । 
4. नाग-देवता । 


बौद्ध-धर्म के देवताओं में वे देवता हैं जो तिब्बत से भ्राएं हुए माने जाते हैं। इन 
में निम्नलिखित देवता प्रमुख हैं :--- 


], डबला: । 


). “महादेव के पिता को लाना । 


2. ये महायान धर्म के देवता माने जाते हैं। कानम गाँव में यह बविध्वास भो 
प्रचलित है कि वहां के डबलां देवता ने काफी बादे में बौद्ध-धर्म स्वीकार किया 
है, पहले वह बौद्ध-घर्म का देवता नहीं था । डबला के नौ भाई बहिन माने 
जाते हैं, जिन में से प्रमुख ये हैं :-- 

) डबला--कानम सब से बड़ा भाई, 2) नमगरिया डबला, 3) पूह डबला--यह 
देवी है। इसका नाम खड्डमा छेरिह बुटित है। 4) ल्लाबो ढबला, 5) हाइगो 
डबला, 6) शिपकी--डबला (तिब्बत में है), 7) बाकी सभी भाई तिब्बत में हैं । 
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2. बुल्सा। 
3. नैंदक । 

4. ज़ोमातोक । 

5. पुरुग्युलु शू | 

6. टुडमा | 

7. जोड्चेन । 

तथा 8. देदुम झ्रादि । 

इन के अतिरिक्त कुछ वौद्ध-धर्म मानने वाली देवियां भी हैं :--- 
. छित्कुल माथी । 

2. युद्मा युडू । 

3. जन। 

तथा 4. लामो । 


ये सभी देवता लामाग्नों का आदर करते हैं मौर बौद्ध-घर्म के श्रादर्शों पर चलने 
वाले हैं। इनके अतिरिक्त कुछ भ्रन्य देवता भी हैं जो बौद्ध-घर्मानुयायी तो नहीं हैं पर 
लामाशों का बहुत सम्मान करते हैं। ये सारे देवता प्रायः पूह डिवीजन के गाँवों के 
हैं क्योंकि बौद्ध-घमं की महत्ता इस क्षेत्र में अ्रधिक है। पांगी का शिश्षेरिडः देवता भी 
लामाओं को अपना गुरू मानता है । 


असुर देवता 

इन देवताओं में मेशुर तथा उन की बहिनें रखी जा सकती हैं क्‍योंकि हिरमा 
झंथवा हिड़िम्बा और बाणासुर को हिन्दू-धरमं-शास्त्रों में वैष्णव संस्कृति से सम्बन्धित 
नहीं माना जाता | प्रचलित विध्वासों के अनुसार मेशुर तथा उनकी बहिनें प्राचीन 
काल में नर बलि लेती रही हैं तथा भ्रब॑ भी उनकी पूजा शराब तथा मांस (बलि) से 
की जाती है। इन सभी बातों पर झागे विस्तृत रूप से विचार किया गया है। इस 
प्रकार के मुख्य देवता व देवियां निम्नलिखित हैं :-- 

. मेशुर--सुझूरा, भावा व कटगांव तथा मेबर और थ्वारी में रहने वाले । 

2. मेथुरों की बहिनें--ऊषा, चिंत्ररेखा, चण्डिका, छोटा कम्बा की देवी, 

पिरासन आदि । 

3. हिरमा देवी । 

ये देवता बैष्णव देवताओं यथा ब्रह्मा, विष्णु तथा नारायण आदि के क्षत्रु तो नहीं 
हैं परन्तु उन्हें अपने से बड़ा नहीं मानते | 'मेशुर' शब्द में सम्भवत: “महासुर' 
बाब्द से बिग़ड़ कर बन गया है अन्यथा जब हम ब्राणासुर को 'देव/! झथवा असुर माचते 
हैं तो इस के लड़कों को महादेव, मोनशिरस अथवा मेशुर कहते हुए भी असुर श्रेणी में 
ही रखना प्रधिक संगत प्रतीत होता है । 





. लोकगीतों में बाणासुर को 'देव' कहा गया है । 
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वेष्णव-धर्मं के देवता--नारायण, वासदेव, विष्णु, महासू झांदिं इस वर्ग में झ्राते 
हैं । इनका वर्णन प्रगले पृष्ठों में किया गया है । 


नाम-देवता : 


नाग-दैवता या सर्प-देवता पाताल लोक में रहने वाले माने जाते हैं। यद्यपि नाग- 
पूजा भारत बषं में भ्रति प्राचीन काल से प्रचलित है परन्तु वेदों में इन का वर्णन जाति 
की दृष्टि से नहीं के बराबर मिलता है | महाकाब्यों में उनके प्रर्याप्त विवरण मिलते हैं 
और महाभारत में बे पूरी प्रसिद्धि प्राप्त करते प्रतीत होते हैं। महाभारत में उनकी 
उत्पत्ति कादरू व कष््यप से हुई बताई गई है भौर जनमेजय के नाग-यज्ञ में इन्हें नष्ट 
करने के प्रयत्न किए गए ।? 


डा० पद्मचन्द काश्यप? के भ्रनुसार किन्नरों के साथ साथ उनके सहजातीय 
बन्धु नाग भी इस प्रदेश के झादि वासियों में से थे | प्रागायंकालीन नागों के बहुत से 
गढ़ भारत के कई भागों में मिलते हैं, हो सकता है हिमाचल के इस भाग के कितने ही 
पुराने गढ़ इन्हीं नागों के बनाए हुए हों । कुल्लुई प्रदेश में तागों का सम्बन्ध हम सर्वत्र 
'पप्राते हैं। शायद ही ऐसी कोई उपत्यका हो णहां कभी नागों की बस्तियां न रही हों, 
क्योंकि झाज भी प्रायः सभी गाँवों तथा परगत्तों में नागों की पूजा की जाती 
है | प्रट्ठारह नाग भर भ्रट्ठा रह नर॑ण की बात झ्मभी तक प्रचलित है कि किस प्रकार 
सर॑णों (नारायणों) ने नागों की मानहानि की थी । तासकी, तक्षक भौर बासुकी नाग 
के अपने मन्दिर हैं श्र उनका उल्लेख भनेक लोक कथाभों और गीतों में भ्ाता है । 
“देबकन्या' तामक शअ्रद्धं-पौराणिक/भद्धं ऐतिहासिक गीत में. नाग-कन्या का ब्राह्मण बसु 
से विवाह का उल्लेख है। 


ऊपरोकत मत को मानने में कठिनाई यह है कि यदि नाग जाति इस क्षेत्र में बसती 

रही हो और बे देवता हो गए हों तो भ्राज के नाग-देवताओों को पानी तथा फसल का 
देवता नहीं माना जाना चाहिए था । जब नागों को हराने के पश्चात्‌ उनके शात्रुभों 
ने उन्हें इस क्षेत्र से समूल नष्ट कर दिया तो उन्हें देवताझों के रूप में माना जाता 
युक्ति संगत नहीं जंचता । इस बात से इनकार नहीं कियां जा सक्रता कि हिमालय के 
आंचल में नाग जाति रहती रही है परन्तु यहां जिन नागों की पूजा अब की जाती है वे 
उस जाति के भ्वशेष नहीं हैं बल्कि सांप हैं जिनकी उत्पत्ति पृथूवी से हुई मानी जाती 
है । यहां तक कि कश्यप की सन्‍्तान से जिस “नाग-वंश' का होता माना जाता है वह 
भी एक मानव-जाति थी इन नाग-देवताझों की जाति नहीं । किन्नौर के नाग-देवता या 
तो भरील से उत्पन्न हुए माने जाते हैं ग्रथवा किसी तालाब से | ब्ुझा, सापनी झौर पोण्डा 
के नागों का जल्म पौण्डा गाँव में हुआ । यहां से एक लड़की सापती गाँव में ब्याही गई 
“थी। यहां उल्लेखनीय यह हैं कि भ्रमी भी ब्रूभ्रा गाँव में वह घर है, जहां उस लड़की 
/ कार लाए ग्रए साँपों के कारण पानी ही पानी हो गया था । इस घर को देखते हुए 





. महामारत में इस जाति के सम्बन्ध में लाक्षणिक विवरण यत्न-तत्न बिखरे पड़े हैं। 
2. क्ुल्लुई लोक-साहित्य - मूल-श्रति शोष प्रबन्ध, पंजाब यूनिवर्सिटी पुस्तकालअ, 
अण्डीगढ़, पृ० ]4-]5 | 
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कहा जा सकता हैं कि यह घटना चार सौ वर्ष से पुरानी नहीं हो सकती । भ्रभी 5,20 
वर्ष पूर्व यूला गाँव में नाग्र देवता निकला है। उरनी के नाभ-देवता का गीत भी है, 
जिस के अनुसार वह गाँव के बाहर एक पत्थर के पास भश्रदृश्य रूप में रहता था, बाद 
में उसने वहां के नारायण देवता से प्रार्थना की कि बह उसे निकाले | नारायण ने 
दो व्यक्ति बड़े देवता चगांव महेशुर के पास भेजे कि वह लाग को निकलने की झाज्ञा 
दें । महेशुर ने नाग को निकलने की भाज्ञा दे दी और अब गाँव में इस देवता का रथ 
बना दिया गया है । यह घटना बहुत पुरानी नहीं, केवल 30 वर्ष के लगभग पहले 
की है। 

बरी गाँव का नाग भी मीरू में लगभग 200 वर्ष पहले एक तालाब से उत्पन्न हुप्ा 
है। साडूला गाँव के तीन नागों में से एक तिकट पश्रतीत से सामने के पर्वत की 
भील से प्राया हुआ कहा जाता है । दो नाग भी उससे पूर्व उसी स्थान से प्राए थे । 
सारांश यह है कि संभी नाग देवताओं का पानी से सम्बन्ध रहा है और उनकी पूजा 
भी घन-सम्पत्ति, फसल, पानी व बर्फ लाने व बन्द करने के उद्देश्य से ही की जाती 
है, झ्रत: नाग जाति के साथ हम नाग देवताभों को किसी भी प्रकार नहीं जोड़ सकते । 
यह कहा जा सकता है कि नाग-देवता पहले यहाँ की आर्यों से पूव॑ की जाति के देवता 
रहे हैं भोर सम्भवत: उन्हें बाद में इस क्षेत्र में आने वाले लोगों ने भी पूजना झारम्म 
कर दिया हो। नाग-पूजकों का बतंमान जातियों में समा जानो भ्रविष्वसनीय 
नहीं है । 

अट्ठारहे नायों के जन्म के सम्बन्ध में ऊपरोक्‍त ग्रन्थ! में दी गई कथा से किन्नेरं- 
नाग-देवताशों की कथा का साम्य है। यह कथा इस प्रकार है :--- 

“किसी समय में मनालीं के उत्तर में एक गाँव में एक सुन्दर स्त्री रहती थी। एक 
बार वह सुन्दरी अपने घर को छत पर ब॑ठी थी जहां से बासू नाग ने उसका प्रपहरण 
कर लिया भौर उसे छूपा रखा । एक दिन नाग उस स्त्री की गोद में सिर रख कर सो 
रहा था। वह स्त्री सोच-विचार में मग्न थी। सहसा उसे ध्यान भाया कि उस दिन 
असौज की तृतीय तिथि थी और उसके गाँव में मेला हो रहा था। उस के सम्बन्धी 
मेले में सम्मिलित होंगे, वहां नाच मौर गाना हो रहा होगा, तरह तरह के बाजे बज 
रहे होंगे । यह स्मरण होते ही उसकी अझांखे भर भाई । झाँसू उमड़ते गए झोर थमने 
का नाम न लेते थे । नेत्रों से भ्रश्रुधारा बह चली और कुछ बूंदें सोए नाग के मुंह पर 
भी गिरी । भांसुझों के मुंह पर पड़ते ही सोया नाग जाग उठा । उसने स्त्री के मुंह की 
ओझोर देखा कि वह रो रही थी। बासू ने रोने का कारण पूछा और जान लेने पर उसे 
झ्राश्वासन दिया कि वह चिन्तित न हो उसे गाँव में पहुंचा दिया जाएगा । साथ में नोग 
ने उसे बताया कि गाँव में जा कर वह अट्ठारह नागों को जन्म देगी। बासू ने उसे 
आदेश दिया कि वह उन नागों का भली प्रकार प्रालन-पोषण करे, उन्हें दूध पिलाए 
और उनके झागे धूप जलाए। 

नाग ने इस प्रकार समझा कर उसे उसके गाँव वापिस पहुंचा दियां । कालान्तर 
में सक्नी ने अट्ठारह नायों को जन्म दियो) उनके उत्पन्न होते ही उसने उन्हें एक घड़े 
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में बन्द कर दिया श्ौर कुटुम्ब के प्रस्य सदस्यों से छिपा कर उन्हें दूध देती रही तथा घृष 
जला कर पूजा करती रही । एक बार उसकी बहू ने उसे घड़े में दूध डालते तथा घूप 
जलाते देख लिया। उसको जिज्ञासा हुई श्रौर वह ग्रवसर की खोज में रही, जब वह 
स्वयं अपनी भ्रांखों से देख ले कि उस घड़े में क्या है और उसकी सास क्‍यों उस घड़े 
की इतनी रक्षा करती है । 


एक दिन सास किसी काम से घर के बाहर गई। बहू ने उपयुक्त झवसर जान कर 
एक हाथ में दूध का कटोरा भर दूसरे में धूप-पाज़ ले लिया । जल्दी जल्दी में घड़े का 
ढकना उठाया | ढ़कना उठाना ही था कि नागों ने प्रपने सिर बाहर निकाले । उन्हें 
देखते ही वह घबरा गई भौर उसके मुँह से चीख निकल पड़ी | इस घबराहट में उस 
के हाथ का दूध और धूप दोनों गिर पड़े । धूप घड़े में जा पड़ा, जिस से कई नाग जल 
गेएं और कुछ घड़े से बाहर निकल भागे। इस प्रकार प्रीणी के नाग का हाथ जला, 
जलासू का नाग बहरा ही गया और गौशाली का नाग अ्रन्धा । रायसन का काली नाग 
जल कर काला हो गया । 


इस कथा से यह स्पष्ट नहीं होता कि वासुकि कोई व्यक्ति था भ्रथवा देवता ? 
झौर यह भी पता नहीं चलता कि उस का घर कहां था तथा मचाली गांव के समीप 
की उस स्त्री को लेकर वह कहां चला गया | अ्रट्ठारह मागों का जन्म, घड़े में उन का 
पाला जाना तथा घर के लोगों को न बता कर मां का दूध पिलाते रहना भादि बातें 
चमत्कारिक हैं और नागों की एक जाति का इस क्षेत्र में निवास करना किसी भी 
प्रकार से प्रमाणित नहीं करतीं । 


इसी ग्रन्थ में कथित बश्षेरूनांग के जन्म की कहानी सापनी के नाग के जन्म 
सम्बन्धी प्रचलित विद्कास से बहुत समानता रखती है। नाग नाम की एक 
जाति भी थी जो हिन्दुओं से भ्रलग थी । एक ही नाम होसे से हमारी पौराणिक- 
खाथाझों में दोनों का सम्मिश्रण हो गया झ्ौरु उस से पुराण-कथाझों को सममने में 
कठिनाइयां उत्पन्न हो गईं! । यह माना जा सकता है कि नाग-वंश के लोग इस क्षेत्र में 
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रहे हैं भ्रथवा ऐसी जाति यहां रही है जिस के देवता नाग थे परन्तु जाति का स्वयं 
नागों में बदलना सम्भव प्रतीत नहीं होता । हमारी पुराण-कथाओं में भी वीर पुरुषों 
का देवता बन जाना वर्णित है परन्तु हम उन की सम्पूर्ण जाति को देवता नहीं मानते, 
केवल किसी ही वीर को धामिक-देवता मानने की परम्परा है। 


महाभारत के दिग्विजय पर्व में अर्जुन का नागों के देश पर बिजय प्राप्त करना 
लिखा है जिस से उस का हिमालय के किसी फ क्षेत्र में किन्नर-देश के समीप स्थित होने 
का प्राभास मिलता है! 


जैम्स फरगुसन ने भपनी प्रसिद्ध पुस्तक “ट्री ऐण्ड सरपंण्ट वरशिप' (873) में 
यह माना गया है कि नाग वास्तव में सांप नहीं थे बल्कि नाग-पूजा करने बाली जाति 
थीशौर इसे वीर आरयों ने जीता था । ये लोग तु रकी की जाति का भ्रंश थे। परन्तु बोगल 
के मत से यह धारणा गलत है। फरग्रुसन के अनुसार आारयों ने नाग पूजा दस्युझों से 
सीखी । इस सम्बन्ध में बे, ऋग्वेद में इस पूजा का कोई भी सन्दर्भ न होना है, इसका 
सब से बड़ा प्रमाण समभते हैं। परन्तु बोगल महोदय का कथन है कि ऋग्वेद उस समय 
की सारी संस्करेति पर भ्रकाश नहीं डालता । यजुर्वेद तथा अ्रथ्ंबेद में नाग-पूजा:से 
सम्बन्धित पर्याप्त मन्त्र उपलब्ध हो जाते हैं'। नागों से सम्बन्धित झनेक विश्वासों तथा 
बारणाझों पर बोगल महोदय ने भ्रपनी पुस्तक “इण्डियन सरपेण्ट लोर' में प्रंकाश डाला 
हैं। वे लिखते हैं कि कादरू झौर विनता दो बहिनें थीं जो कश्यप की ब्याही गई थीं । 
कश्यप ने दोनों पत्नियों को दों वर दिए | कांदरू ने एक हज़ार नागों की माता होने का 
वर मांगा परन्तु विनता ने दो पुत्रों की माता होने का वर प्राप्त किया । समय बीतने 
पर काटू के गर्भ से 000 श्रण्डों की एक पोटली उत्पन्न हुई. जिसे 500 वर्षों तक एक 
बतंन में रखा गया | दूसरी बहिन ने जब देखा कि उस के दो भ्ण्डों से कुछ भो नहों 
हुआ है तो वह क्रोधित तथा छमिन्दा हुई भश्ौर उस ने एक अण्डे को फोड़ दिया । इस 
अण्ड को फोड़ने से एक कच्चा पुरुष जिस की टांगें नहीं थीं, उत्पन्न हुआ । यही बाद 
में “अरुण' (सूर्य के घोड़े का चालक) बना । इस लड़के ने भ्रपनी माता को श्राप दिया 
कि क्‍योंकि उसने उसे भ्रपाहिज बना दिया अत: वह 500 वर्षों तक अपनी बहिन 
की दासी रहेगी । उस ने यह भी कहा कि मैं ही आप को इस दासता से छुटकारा 
दिलाऊंगा । उस का दूसरा पुत्र गरुंड हुआ जो नागों कां शिकार करता है । उत्पन्न होते 
ही. बह भाकाश में उड़ गया । 

चीन के ग्रन्थों में नाग को राक्षस कहा गया है*। वसेहरु नाग के सम्बन्ध में यह 
किम्बदन्ती है कि एक स्त्री को घास काटते समय सोने का एक मूहरा मिला । इसे वह 
घर ले गई और भेड़ बकरियां बढ़ाने के उद्देश्य से उन के कमरे में रखा परन्तु प्रातः 
काल देखने पर पता चला कि उस कमरे में पानी ही पानी था ओर सारी भेड़ बकरियां 
उसमें में डूब गई थीं । उसने इस मूहरे को एक ब्राह्मण को दे दिया जिसने इसे झपने 


. देखिए :-- 

पाक इ्टाफजथा। 7,06--8५ 3, छा, ४०8०, ?,०0., ९४४६ 2. 
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भ्नाज में रखा परन्तु वह भी सारा पानी से भर गया । इससे उसने अपने गाँव के लोगों 
को उस मूर्ति का मन्दिर बनाने के लिए कहा | उसका मन्दिर गाँढ से बाहर बनाया गया 
जहां से वह भ्रब भी मौसम पर नियन्त्रण रखता है। इस नाग ने गाँव में एक फील 
बनवाई जिस का पानी सिंचाई के काम भ्रा सकता है। यह भील एक नाले को खोद 
करे बनाई गई है जिसे देवता ने एक ही रात में बना दिया था । भ्रभी भी देवता वहां 
लाया जाता है, भौर एक बिज्ञेष दिन 6,7 घण्टे वहां रखा जाता है ताकि उस में शक्ति 
का संचार हो | इस बीच उसके कारदार बातचीत नहीं करते । इस समय में देवता के 
बजन्तरी बाजे बजाते रहते हैं ताकि दंवी शक्ति की देवता में प्रवेश करने के लिए 
मदद की जाए। 


एक किम्वदन्ती जो सापनी के नाग के जन्म से बिल्कुल साम्य रखती है, इस ग्रन्थ में 
पृ० 254 पर उद्धत हैं,--व्‌टिष्न लाहुल में एक पानी का मरना “चू मिंग जे रा' के नाम 
से प्रसिद्ध है। इसे ही 'अन्धा स्रोत' भी कहते हैं। प्राचीन काल में एक लामा ने तिब्बत 
से बहुत से नाग किसी व्यक्ति के हाथ भेजे थे । जब वह व्यक्ति एक स्थान “चू-मिग- 
ग्यलसा' में पहुंचा तो उसे टोकरी को खोलने की जिज्ञासा हुई | उसने उसे खोल कर देखा 
तो बहुत से नाग ऊपर उठे और बाहर भाग गए । जहां वे नाग गए वहीं से ररने (स्रोत) 
उत्पन्न हो गए जिन्हें “चूमिग ग्यलसा' कहा जाता है । उन में एक भ्रन्धा सांप भी था 
जिसे एक श्रोर कर दिया गया था । अब उन्हों ने उसे उठाया भौर एक झोर फैंक दिया, 
इस लिए इस झ्वरते से थोड़ा पानी निकला | श्रतः इसे “भन्धा ल्रोत' कहा जाता है । 
कुल्लू में 8 नाग व ]8 नारायणों की कहावत प्रसिद्ध है । यहां, पहाड़ी क्षेत्रों में नारायण 
को नाग के समीप का देवता माना जाता है । गज्धेटियर में कहा गया है कि “द्ठारह' 
बड़ी संख्या को बताने के लिए-केहा गया है । सम्भवत: यह कहना अधिक ठीक होगा 
कि भट्ठारह पवित्र संख्या मानी जाती है! । 


पझट्ठारह नामों की उत्पत्ति की बही कहानी इस पुस्तक “कुल्लुई लोक-साहित्य' 
में दी गई है। 


गढ़वाल में कृष्ण को नागराजा कहा जाता है। क्रष्ण नाग-द्रोही थे । सम्मवत: 
कालीयंदमन के कारण ही उन्हें यह नाम दे दिया गया हो'। सापनी गाँव में नाग देवता 
है । कहा जाता है कि पौण्डा गाँव में एक लड़की का नाम तुहके था । उसका विवाह ब्रूभा 
गाँव में हुआ । बुझा गाँव में उन दिनों पाती की कठिनाई थी। गाँव की स्त्रियां प्रातः 


63. ॥छ86., 78४८ 262. 
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काल ही पानी लाने के लिए पहाड़ पर स्थित “'बुल्चो' स्थान पर जाती थी झभौर सायं- 
काल प्रपने गांव में लौट पाती थी | तुडके इस प्रकार के जीबन से बहुत दुःखी थी । 


एक बार वह अ्रपने मायके गई | उसके पिता ने उसे भ्रपने सिर में जुएं देखने के 
लिये कहा । जब वह सिर से जूएं निकाल रही थी तो उसके पिता को नींद झा गई 
परन्तु मुंह पर पानी की बूंदें पड़ने पर वह उठ गया । जब उसने झाकाश की ओर 
देखा तो पता चला कि वहां बादल का एक मी छींटा नहीं था। उसने समझ लिया कि 
तुडके के भ्रांसू ही उसके मुंह पर गिरे हैं । उसने ससुराल के गाँव में पानी की कठिनाई 
का वर्णन किया । उसके पिता ने उसे इस कठिनाई को दूर करने का आदवासन 
दिया । 


जब तुड्के ससुराल जाने के लिये तंयार हुई तो उसके पिता ने एक पिटारा उसे 
दिया शऔर उसे मार्ग में खोलने के लिये इनकार किया | उसने उसे बताया कि वह 
खुड्ड के दरवाज़े पर उस पिटारे को खोले और दरवाज़ा बन्द कर दे । पिटारा (छाटो) 
ले कर तुडके भ्रपने ससुराल चल पड़ी । मार्ग में 'छटाटड ती' नामक स्थान पर पहुंचने 
पर उसे उत्सुकता हुई भौर उसने पिटारे का ढक्‍्कन खोलना चाहा । भ्रभी बहू पूरा 
ढकक्‍कन खोल भी नहीं सकी थ्री कि उसमें से एक सांप निकल कर भाग ग़या। सांप 
भोड़ियों की ओर गया और बहां से पानी का स्रोत वह निकला। यह स्थान वाड्तू के 
समीप है । “छटाटडः ती” का अर्थ भरना होता है । कड़छम के पास 'सहूरेसो' स्थान 
पर उसकी जिज्ञासा के कारण फिर एक सांप निकल गया । 


यद्यपि तुइके डर गई थी परन्तु सापनी गाँव से नीचे “कन्द्रालस' नामक स्थान 
पर पहुंचने पर उसने फिर पिटारे को खोलना चाहा । वहां भी एक सांप का बच्चा 
निकल कर भाग गया। उसने देखा कि भ्रभी तक सांप के चार झोर बच्चे पिटारे से 
निकलने का यत्न कर रहे थे । घर पहुंच कर उसने खड्ड (पशु बांघने का कमरा) के 
दरवाजे पर धूप जला कर पिटारे को खोल दिया | उसी समय खुड्ड में पानी ही पानी 
भर गया और सारा खुड्ड एक तालाब जैसा दृष्टिगोचर होने लगा। 


तुझके का विवाह “डुडूसर' वंद्ा में हुआ था। भ्रब उस वंक्य का कोई भी 
व्यक्ति जीवित नहीं है परन्तु जिस घर के खुड्ड में उन सांपों को छोड़ा गया था, बह 
ग्रब देवता की कोठी के रूप में काम में लाया जय रहा है झोौर अच्छी दक्षा में है । 


इस प्रकार पानी प्राप्त करने के पश्चात्‌ तुडके ने यद्यपि किसी व्यक्ति को पश्रपनी 
उपलब्धि के सम्बन्ध में नहीं बताया परन्तु उसने “बुल्चों' से पानी लाना बन्द कर 
दिया । गांव की प्रन्य स्त्रियां इस भेद का पता लगाने के लिये बहुत उत्सुक थीं। 
उस समय गांव में एक कुष्टन रहती थी । उसने तुडके से किसी प्रकार सारे रहस्य 
का पता लगा लिया । उसने तुड्के को बताया कि खुड्ू का पानी. स्वास्थ्य के लिये 
खराब होता है झौर इससे मकान को भी हानि पहुंचने का डर है | तुडके बहुत भोली 
थी । उसने खुड्डू को सुखाने के लिये कुट्टन से उपाय पूछा । कुट्टन के कहा--यंदि 
कुत्ते की टट्टी की धूनी खुड्ड में दी जाए तो खुड्ड का पानी सूख सकता है.। उंस 
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ने यह भी बताया कि सारे पानी को सुखाने के लिये बहुत परिश्रम की झ्ावश्यकता 
है । जब धूनी दी जाएगी तो सांप दरवाज्ञे से बाहर निकलने का यत्न करेंगे। यदि 
उन्हें दराट (बोट्या) से दरवाज़ पर काट दिया जाए तो वे वापिस नहीं झा सकेंगे । 
नहीं तो उन के फिर लौटने पर खुड्ड पानी से भर जाएगा। 


तुझके ने कुत्ते की टंट्रीं की घूनी दी भ्रौर खुड्ड के दरवाजे पर दराट ले कर 
खड़ी हो गई । जब खुड्ड से सांप निकलने श्रारम्भ हुए तो उसने बारी बारी से उन्हें 
काटना झारम्भ कर दिया । इस प्रकार कुल भ्रद्टारह सांप निकले जिनमें से भ्रन्तिम 
दो सिरों वाला था। इस तरह सारे सांपों के कटे हुए टुकड़ों का उस स्थान पर एक 
बड़ा ढेर हो गया । उसने उन टुकड़ों को कोटिड (किल्टा) में डाल कर गांव से दूर 
“चिस्पनदारडः (सड़ी हुई घार) से ढांक के नीचे गिरा दिया और घर लौट भाई । 


उसके घर लौटने के पश्चात्‌ उन सांपों के टुकड़े स्वयमेव जुड़ते गए झोर एक 
-इतना बड़ा सांप बन गया कि “चिस्पनदारह से चल कर उसने कन्द्रालस (लगभग 
झढ़ाई श्लील़ का अन्तर) में श्रपना सिर रखा और पीछे मुड़ कर देखा तो उसकी दुम 
अभी चिस्मनदारड में ही थी। वह सांप सापनी गांव से ऊपर के पंत की झोर बढ़ा । 
अभी भी सापनी के कण्ढे में उसके जाने के चिन्ह क्षेष हैं। सापनी के दुर्ग से श्रांगे बढ़ 
कर उसने पव॑त-शिखर को काटा और दूसरी शोर बढ़ निकला । इस के पश्चात्‌ वह 
“एक तालाब “दूलिहू पर पहुंचा झऔर वहां रुक गया | दूलिड से अभी तक भी एक 
छोटी नदी “दूलिड खड्ड' के नाम से निकलती है । 
उस समय भी दूलिड के झ्रासपास रोहडू क्षेत्र के लोगों की भेड़ बकरियां चरा 
करती थीं । उन का एक मेमना अप्रतिदिन किसी भ्रदृश्य स्थान पर चला जाता थां और 
दूंडने पर दुलिड्‌ तालाब के पास मिलता था। एक दिन उसके मालिक को बहुत क्रोध 
भ्रोया झौर उस ने उसे तालाब के पास ही काट दिया । फुप्नालों ने उस मेमने का 
सिर तालाब में फैक दिया और शेष शिकार कों साफ करके श्रपने डेरे में पकाने के 
लिए ले गए । 
झपने निवास स्थान पर जाकर जब उन्होंने मांस को खोला तो उसमें सोना मिला 
हुआ था । यह सोना श्रामाणाय में फंसे घास श्रादि का बन गया था। श्रामाशय 
की इने वस्तुओं को 'ससखझ! कहा जाता है। 'ससख॑झ' का जो भाग उन्होंने तालाब 
“पर फैंक दिया था उसे प्रोप्त करने के उद्देश्य से वे फिर वापिस लौटे । जेब वहां से वह 
सोना इकट्ठा किया गया तो उन्हें देवता का मूहरा (मूति) बनवाने की इच्छा हुई। वे 
उसे रोहड्‌ ले गए और वहां एक लुहार को उसकी मूर्ति बनाने के लिए कहा | लोहार 
जब एक मुख वाली मूर्ति बनाता था तो वे स्वयमेव तीन मुखड बन जाते थे। इस 
प्रकार लोहार ने बहुत यत्न किया झ्लौर भध्नन्त में उस भमूति से उलट कर हथौड़ा उस के 
. माथे से लग गया जिस के कारण उसकी मृत्यु हो गई । 
... . वे मूर्तियां (तीनों मूहरे) ध्रलग भ्लग उड़ कर “सोमडू-चूरी' नामक स्थान पर 
ड॒बे तथा सपनी के,कण्ढे में भ्राएं। वहां उन्होंने भ्रपता, अपना क्षेत्नः बांट लिया। 
..पहले ते अ्रपन्ने लिये ब्रूबा गांव लिया । दूसरे को रोहड्‌ तहसील का 'पेखा' गांव मिला 
भौर्‌ सब से छोटे ने साफ़ती (रापइू) गांव लिया । 
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“सौमड-चूरी' में रहते हुए उन्होंने एंक कूहूल बनाई जिस के भ्रवक्षेष भ्रब भी 
उस स्थान पर हैं। एक दिन उन्होंने वास्पा नदी को रोक कर उसके साथ बहने वाले 
रेत से एक मंदान बनाने का निश्चय किया | इस के लिये सापनी तथा रोहडू के 
देवता बाढ़ भेजने के लिये नदी के ऊपर रहे और सब- से बड़ा भाई बाढ़ को थोमने के 
लिये वास्पा के किनारे झ्रा गया । जब बाढ़ आई तो वह सारे पानी को सम्भालने में 
असमर्थ हो गया और इस लिए बुझा के पास छोटा सा मंदान ही बन सका तथा शेष 
मिट्टी 'छोल्तू' (टापरी) के पास झआ कर रुकी | श्रभी भी इन दोनों स्थानों पर छोटे 
छोटे मंदान हैं | ब्रुआ के पास का मंदान देवता का खेत है। झ्रभी भी ये भाई एक 
दूसरे के पास ग्राते जाते रहते हैं । ब्रूम गांव में ये तीनों कभी इकट्ठे नहीं. हुए । 
ऐसा समझा जाता है कि इस गाँव में इन के इकट्ठे होने पर इन की माता“के लिये 
नर-बलि की झ्रावश्यकता पड़ेगी । इन की माता को कब इस गांव में लाया गया, इस 
की कोई किम्बदन्ती नहीं है । कुल्लू क्षत्र के झ्नेक गांवों, यथा नगर, जगतसुख तथा 
मनाली मे नागों के खदेड़ने के भ्रवशेष के रूप में अब भी “गनेड़' या “नगेड़' का त्यौहार 
मनाया जाता है! । 

बहुत सम्भव है. 'सापनी' का ग्रारस्मिक नाम सांपों (नागों) के कारण “सांपनी' 
हो ।-पौण्डा, जहां इन देवताओं का जन्म-स्थल है,- अरब भी इन देवताप्रों के लिये 
आकर्षण की भूमि है। जब कभी इन में से किसी को वहां जाना पड़ता है तो वह 
मेमने की बलि देना आवश्यक समभता है । 

इस क्षेत्र के भ्रन्य प्रसिद्ध लोक-देवताओं के संक्षिप्त विवरण निम्नांकित हैं :-- 


छित्कुल गांव : 

छित्कुल साथी :-- 

ग्रोक्च्‌ चरोनिड के समय कहता है कि देवी वृन्दावन से तिब्बत के एक गांव 
ताडों गई वहां से फुआलों के साथ छित्कुल आई | देवी का विवाह कांमरू के बद्रीनाथ 
से हुआ है पर उसको बड़ा भाई बटसेरिडू का नारायण भी बहुपति प्रथा के कारण 
देवी का पति माना जाता है। इस आशय का एक लोक गीत कामरू में गाया जा है । 
देवी के प्रोक्च्‌ को त्यौहारों के अवसर पर शक्ति-प्रदर्शन के लिए अंगारों पर चलना 
पड़ता हैं । 

गुप्त राज :-- 

देवी का सहायक देवता | रथडू बहुत पुराना है। इसकी एक सन्‍्दूक जैसी 
पालकी है। नाचने पर कन्धे तोड़ता है । रापड किमशू गृह देवंता है । 


ठड्ढे गांव : 
बोरेस कुल्लो :-- 


इसे रिव्बा के देवता कासूराजस ने मिट्टी से उत्पन्न किया । विवाह केदार नाले 
(उसी ग्राम की सहायक-देवी) से हुआ । 


. विवरण के लिए देलिए--कुलूत देश की कहानी-लाल चन्द प्रार्थी- पृ० 45-46। 
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केबार नाले :-- 

केदार नाले के पिता ने लड़की के लिये वर दढूंढते समय सब से अच्छा खाना 
बनाने वाले देवता के साथ विवाह की शर्त रखी। दाचों सावनी की सहायता से 
बोरेस कुल्लो ने सब से भ्रच्छा भोजन बनाया। दाचों सावनी ने कीचड़ का बनाया 
हुप्रा मशाला सब को बांटा जिससे सभी देवताओं का भोजन बिगड़ गया। देवता का 
एक ही व्यक्ति के उठाने योग्य रथ है । कथा समुद्र-मन्यन की कथा से मिलती है जहां 
अन्य लोग मूर्ख बनाए गए । 

किमशूभा :-- 

तीसरा देवता है । रथ बहुत छोटा है । 

रिब्बा गांव : 


कासूराजस (कंसराज) :-- 

पहले गांव में “गुरुका' देवता था | कासूराजस गांव के ऊपर प्रकट हुआ और उस 
ने 'शरफो' स्थान में फुल्याच का प्रबन्ध किया । देवता के श्रादेश पर लामा “छम्म' 
(एक विश्लेष नृत्य) लगाते हैं। मन्दिर में एक साधु का दिया हुआ्ला बहुत पुराना शंख 
है । 
रकछम्‌ : 

सौलिगे :--- 

कलाश से झाई परन्तु बजन्तरी ढूंडने कुल्लू तक गई । दो गायिका युवतियों ने 
नाले में पानी रहने तक कण्ढे से न लोटने का बचने लिया। नाले में पानी है 
और वे नहीं लौटी । मन्दिर. में टाकरी में लिखी हस्तलिखित पुस्तक है | इस पुस्तक 
को ।4 माघ को पढ़ा जाता है । बकरे की बलि देते हैं। गांव के छः: बेँशों के सभी 
घरों में देवी के स्वर्ग से झ्राने के चित्र बनाए जाते हैं। सब लोगों को ।4 माघ को 
इन्हें देखना पड़ता है । यदि चित्र में भूल हो तो उस घर वालों को शराब पिलानी 
षड़ती है । 

बासक्षीर :-- 

सम्मवत: शनिश्चर है। गढ़वाल से झाया है। सात भाई हैं। छः: गढ़वाल में 
हैं। 'शोने' नामक कण्ढे में 'मरजा ऊ फूल इसी देवता के द्वारां लाया हुआ्ा है | 
ग्रोक्च्‌ चरोनिड्‌ में प्रपने को गांव में सोनिगे द्वारा लाया गया बताता है । 

नाग-देवता :--- 

साहूगला देवता के साथ “बराल' झील से झाया -। 

भगवती वेवी :-- 

देवी 50,60 वर्ष पूर्व निकली है । गांव के ऊपर पत्थरों में कहीं शिवलिंग है उसे 
दूंडने के लिए ही देवी का अ्रवतरण हुआ है। इस देवी को भ्रब सौनिगे देवी से बड़ा माना 
जाता है। बड़े देवताशों के भ्रंगरक्षक वीर हैं। उन का मन्दिर पुल के पार है, इसी 
लिए पुल के पार सांप तहीं होते महासू, रहमू प्रादि किमश्‌ हैं। 
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कफौर : 

हिरमा देवी :-- 

कुल्लू से भ्राई। बाणासुर से राक्षस विवाह | देवी का केवल छत्रडू ही है । 
बाणासुर की प्रात्मा सांप व हवा के रूप में गांव में भ्राती है । उस समय भारी तूफान 
भी झ्ाता है। यदि नमकीन हलवा (दू) बता कर बांटा जाए तो हेवा बन्द हो जाती 
है, ऐसा विश्वास किया जाता है | 


जानो गांव : 

गर्धपंस :-- 

गन्धपंस पहले याशडः (चगांव) का देवता । मेशुर ने उसे गांव से निकालने के 
उह् एय से यह शर्त लगाई कि जो देवता सतलुज नदी के पार पत्थर फैंक कर पहुंचा 
दे, वही इस भूमि का मालिक होगा । चगांव मेशुर ने जानकर पत्थर पार नहीं होने 
दिया । गन्धपंस (गन्धर्व) को जानी गांव जाना पड़ा । याछ्ड से गन्धर्व द्वारा फैके गए 
पत्थर का निश्ञान झभी भी जानी गांव के समीप है । 

नारायण :--- 

गन्धपंस (गस्धव ) देवता का सहायक देवता है। नारायण देवता का गन्धर्वे 
देवता से छोटा होना उल्लेखनीय घटना है । 


छोटा कम्बा : 

साशिन :--- 

छोटा कम्बा की देवी है। ऊषा की अवैध सन्‍्तान मानी जाती है । कई लोक- 
गीतों के भ्रमुसार यह ऊषा की बहिन है | देवी का मूहरा एक कुम्हार को मिला था 
इससे पूर्व इस गांव का देवता नारायण था जो बाद में गरशू गांव चला गया था । 
नससगिया : 

पुल्सा :-- 

इसका नमगिया गांव में मन्दिर है परन्तु रथ नहीं है। ल्हासा से भ्राया है । 
देवता का प्रतीक 0 फुट के लगभग लम्बी लकड़ी है | एक ही व्यक्ति उसे उठा 
कर नचाता है | यदि बह लकड़ी भूमि पर गिर जाये तो काले बकरे की बलि दी 
जाती है! देवता को शिरकिन में तीन दिन के लिये बाहर निकाला जाता है। 
युल्सा (युल-गांव, सा-देवता) निम्नलिखित गांवों के देवता हैं :-- 

]. नमगिया, 

2. हाइगो, 

3, सुहनम- 

4. रोपा, झ्रादि 
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बैसारा :-- 

नमगिया गांव में यह बुशहर से लगभग 30 वर्ष पूरब श्राया है । 
कुल देव नारायण :-- 

यह हरिजनों का देवता है । रथ नहीं है । 

किमशू :-- 


देदूम, काली ग्यलबों तथा माण्टोक्पा हैं। माण्टोक्पा की पूजा न करने पर 
उसकी शक्ति धर के सब व्यक्तियों पर भ्रा जाती है और शराब पिलाने तक नहीं 
उतरती 


अम :-- 

सावनी होते हैं। इन का वर्णन बौद्ध-धर्म सम्बन्धी पुस्तकों में भी मिलता है । 
कानम : 

डबला :-- 

ल्हासा से कानम भ्रायों है। डबला प्रादि 9 भाई-बहिन हैं । इन्हें एक याक 
दौड़ा कर इस स्थान पर लाया । गुफा में घुस जाने के पश्चात्‌ देवता ने याक को 
तीर मारा जो नेसिड के नीचे एक ढांक में लगा, वहां से शभ्रव भी पानी की धारा 
निकलती है। गांव के कुछ लड़के बनावटी देवता का खेल (स्वांग) खेल रहे थे, डबला 
उन में से- एक लड़के पर झा गया | देवता एक घोड़े पर सवार है, णिस की गर्दन 
पीछे को मुड़ी हुई है । सुड़नम का देवता भी घुड़सवार हैं फर उसके घोड़े की गर्दन 
मुड़ी हुई नहीं है । एक बार कानम के देवता के घोड़े की गर्दन लुहार ने चान्दी 
बचाने के उहूं श्य से सीधी बना दी । जब डबला युल्सा के पास सुड्नम गया तो उस 
देवता ने अपनी नकल करने के कारण उसे बुरा भला कहा | दोनों देवता एक दूसरे से 
रूठ गए। बाद में भूल का पता लग गया और देवता ने लुहार को सज्ा दी । 

पाष्डब :-- 

देंबता की मूर्ति के पास चांदी के पटे पर पांच मूतियां हैं जो पाण्डबों की मानी 


जाती हैं। पाण्डवों का माली भी है जो “सौतिड्' के समय उठता हैं। डबला बौद्ध 
घर्मानुयायी है और निरामिश भोजी माना जाता है। 


किमसशू दे वुस नारेनस :-- 

देदुम डबला का पहरेदार माना जाता है। बहुभों के साथ उनके मायके से झा 
जाता हैं। 

फसल का बेबता :-- 

नाम कुछ विश्योष नहीं। सत्तू का चार कोनों वाला पुतला बनाया जाता है और 


उसे सब कोनों पर मक्खन लगा कर देवता की प्रसन्नता के लिये सब दिशाओं में फँक 
देते हैं तथा शेष भाग को बांट कर खाते हैं । 
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लिप्पा : 
टड्टा नारेनस :-- 
स्पीति के 'ताडों' के स्थात से झाने के कारण यह नाम है । “जुड्नस” बंद के 
घर में भ्राग लग जाने से सन्‌ 96] ई० में देवता के प्रतीक तीन सफेद पत्थर (छरा) 
गुम हो गए । 
ग्रशरह ; 
रापडू नागस, नारेनस :-- 
नारेनस देवता का रथह भ्रभी कुछ वर्ष पूर्व बनवाया गया। नागस सापनी 
से श्रायां बताया जाता है। परम्पेरा है कि लिप्पा गांव में फुल्याच के समय “त्रिमड' 
स्थात पर नर बलि की प्रथां थी। बाद में बैल की बेलि दी जाती रही । 
कामरू ; 
बद्रीनाथ :-- 
मथुरा व॒न्दावन में उत्पन्न हुएं। राज देवता माना जाता है । 
कुमुल्या देवी :-- 
किले में बसने वाली कुमुख्या देवों ने कामरू गाँव बसाया । 
लांगू्रा वीर :--- 
कामरू के किले के पास लांगूरा वीर की स्थापना है । इसे वर्ष में एक बार मेमने 
की बलि दी जाती है। यह देवी का सहायक देवता है । 
कल्याण सिंह :-- 


रामपुर बुशहर के राजवंश के साथ सम्बन्धित थे । इन्होंने बुशहर रियासत पर 
राज्य किया है । 


छन्र सिह :-- 

अब देवता माने जाते हैं |! बद्रीनाथ को किसी के घर में नहीं ले जाया जाता ॥ 
पांगी, रोधी, रारड, रव्वाइगो : 

शिशेरिह्‌ :-- 

औज़ार तेज़ करने के पत्थर से एक मूहरा प्राप्त हुआ । इसके पश्चात्‌ तीन मूहरे 
श्रौर निकले तथा पत्थर भी कुछ बढ़ गया । ये तीन देवता हैं :-- 

. रोघो नारेनस, 

2. छवाहूगी मरकारिड, 

3. रारह पाथौरों। 


).. कल्याण सिंह रामपुर बुशहर की वंशावली के अनुसार ]2वां राजा था तथा 
छत्तर सिह 96वां । देखिए किन्नर देश, पृ० 246 । 
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शिक्षेरिड्‌ देवता बौद्ध-धर्मं को मानने वाले हैं | देवता लामा के दर्शनों के लिये 
बौद्ध-मन्दिर जाता है । 

नागस :--- 

शिक्षेरिड्‌ का मन्‍्त्री माना जाता है। इसका नाम “वायोच्‌' है। यह किल्बा से 
भ्ाया है । 

माटिड्‌ छाडा, काली, नाग, बीर :-- 

ये सभी घर के देवता हैं | माटिड छाछ्ा को पेट पीड़ा के लिये पूजा जाता है। 
नाग भी किसी बहू के मायके से श्राया हुआ देवता हैं । 
रोपा : 

देवी चण्डिका :-- 

कोठी की चण्डिका का ही रूप है | देवी का रधडः तीन वर्ष के बाद सजाया जाता 
है | देवी के सजाये जाने पर प्रत्येक घर से उसे एक बकरा, पूजा पाठ के लिये हलवा 
तथा पहनने के लिये कपड़े (घाधरा भप्रादि) देने पडते हैं । 

यहां वह तलवार है जिससे देवी ने “हौनू' राक्षस का वध किया था। इस 
तलवार का एक सिरा टूटा हुआ है । इसे “खण्डोमा' कहते हैं। देवी की भ्रनुपस्थिति 
में इसे ही पूजा जाता है। देवी का विवाह ओरमिग (मूरड्‌ के देवता) से हुआ माना 
जाता है परन्तु इस गांव के कुछ लोग उसे सत्य नहीं मानते | 

बुल्सा :-- 

रोपा से ऊपर कण्ढे में एक मन्दिर में रहता है | बैशाख मास में क्यूडः क्यड' घास 
से इसकी जटाएं बना कर रथड पर सजा कर गाँव में लाते हैं। उस धास को झ्ापस 
में बांट कर लोग एक दूसरे को पीटते हैं । युल्सा के मन्दिर के पास ही कण्ढे में एक 
कूहल है जिसे यदि कोई ऋतुमती स्त्री या उसका पति पार करे तो या तो वर्षा हो 
जाती है झथवा पार करने वाले की हानि हो जाती है । 

काली :--- 

रथड नहीं है परन्तु देवी चण्डिका के साथ रहने वाली बड़ी देवीं मानी जाती 
है । लादने बाले (लद्‌द्ू) बकरे के मालिक इसे वर्ष में एक बकरा भेंट करते हैं । 

गृह देवता :-- 

बासदेव खुड्ड का देवता माना जाता है। यह रक्षक है। इस की वर्ष में एक 
या दो बार पूजा होती है । 

बथीर, काली :-- 

वीर तथा कालीं की भी समय समय पर पूजा की जाती है । 
लव॒रइ : 

छकोलिड्‌ री 


लंबरइ गांव का देवता है । 
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स्पीलो : 

लोरभोश :-- 

स्पीलो की देवी है। यह महाभारत के युद्ध के पद्चात्त्‌ दुःखी हो कर अपने 
भाई छाकड़ शू (लवरड का देवता) के साथ इस क्षेत्र में श्राई। इस का नाम चक्रवर्ती 
देवी भी है। 

. देदुम । 

2. काली सुड्नम । 


सुइनम ; 

दुश्सा : -- 

सुझनम का देवता है। यह बौद्ध-धर्मानुयायी है । 

गृह देवता :-- 

माटिट्‌ छाड्टा, तह ता श्‌, पोरका शू, नारेनस :-- 

माटिड छाडा का छोटा सा मन्दिर गांव के बाहर है। इस मन्दिर में छोटा सा 
दरवाज़ा हैं परन्तु इस का ग्रोक्च्‌ देवता की शाक्ति झ्राने पर उस दरवाजे से भ्रन्दर घुस 
जाता है । इस की एक मूर्ति सुछनम गांव के मन्दिर में दीवार पर है, जिस में यह सांप 
के रूप में दिखाया गया है। 
जंगी, अभ्रकपा : 

फ्यह सायुद :-- 

पहले यह देवता प्कपा गांव में रहता था शोर इस की बहिन “'मिलायुड्‌” जंगी 
गांव में रहती थी । बाद मे दोनों ने भ्रपने स्थान बदल लिये । यह देवी देवता 
कैलाश से झाए हुए हैं। देवता के साथ उसकी बहिन का 'खण्डो' (खण्डा) रहता है। 
देवता अपने पहरेदार.“किमशूअड के लिए बलि लेता है । 
ह््र्ट : 

झोरमिग :-- 

ओऑरमिग रोपा रवक (ग्याबुड) से यहां झाया ।- देंवता प्राचीन समय में ॥2 
वर्ष के पश्चात्‌ 'बोनड्‌' त्यौहार के समय रोपा जाया करता था । इस झवसर पर 
]08 बकरे काटे जाते थे । उनकी हृष्डिडियां एक स्थान पर दबाई जाती थीं । इन 
हड्डियों को ]2 वष॑ पद्चात्‌ दूसरे त्यौहार के समय देवता अपने चमत्कार से 
ढूंढता था | एक बार देवी चण्डिका के ग्रोकच्‌ ने ठीक स्थान बता दिया जिससे 
ओरमिंग अपमानित भनुभव करने लगा । इस के पश्चात्‌ झोरमिग ने धोखे से 
चण्डिका के साथ विवाह कर लिया । कुछ लोग विवाह को भी हार जीत की शर्त के 
झनुसार मानते हैं। भोरमिग कुल देव है ग्रौर इस प्रकार वष्णब-घर्मं का देवता है । 

गृह देवता :--- 

हिरिस, बेदरान, साझोन, ठेशू, काली :-- 

हिरिम हनुमान का ही दूसरा नाम है। वेदरान राजा का किमशू था प्रब यहीं 
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बस गया । साडोन पर्वत पर रहती है, बफं व पानी देवी है । तेशू का प्रर्थ बड़ा देवता 
होता है। यह सब से पहले का देवा है । 

काली फसलें तथा बीमारियाँ टीक करती है । झोरमिग लिप्पा में गृह-देवता है, 
उसका रथ घास से बनाया जाता है । 


हाडूगो : 
डबला :--- 
हाडइगो का देवता है | किमशू के नाम पर हर घर में बकरा पालने की 
प्रथा है । 
लियो : 
जोमातोक :--- 
लियो गांव का देवता है। तिब्बत से झाया है। देवता अपने ग्रोक्च के द्वारा 
धूप (घोल) लाकर प्रावश्यकता पड़ने पर रोगी के लिये देता है । 
तोलिड्सा :-- 
तालड्सा का भ्रथ॑. ताली वाला' होता है यह स्वयं को रल्डड (स्वर्ग) की चाबी 
वाला कहता है | 
रापडू नागस :-- 
कहा जाता है कि रापड्‌ (सापनी) का नाग तिरासड के पभ्रवतारी लामा को 
मारने के लिए गांव में ध्राया। वह लामा को तो-मार नहीं सका परन्तु प्राकृतिक 
सौक्दर्य के कारण उसे यह स्थान पसन्द ग्राया और वह यहीं रह गया। उस का 
“फबरड” एक व्यक्ति के घर में है जिसे चूलिड गाँव विशेष भ्रवसर पर निकाला जाता है । 
लैदक :-- 
इस देवता ने भी तिरासड के भ्रवेतारी लामा से मुकाबला किया था । देवता 
लामा को याक के रूप में मिला था। ने-तीर्थ स्थान, दक-मालिक । 
शयालखर : 
शूमा, युल्सा, ग्पलब्‌ पुल्सा :-- 
ये तीनों देवता ध्यालखर में हैं। इन के केवल लोहे के मूहरे हैं। ये बड़े 
प्रभावशाली हैं | तीनों के प्रोक्च्‌ हैं । 
मालिडः तथा नाको : 
पुरण्पुक्ष भू :-- 
यह पहाड़ का देवता है । पुरग्युल नाम की एक चोटी नाको गाँव के ऊपर है। 
यह लगभग 22000 फूट ऊंची है। परम्परा है कि पुरग्युल देवता ने नाकों के एक 
लामा के साथ शर्त लगा कर एक रात में बहां की कूहूल का निर्माण किया । लामा 
अपने बचन के झनुसार एक रात में 08 मानी फानियां नहीं बनवा सका। मानी 
फांनी का अर्थ बौद्व-स्तूप होता है । 
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डबला :--- 

डबला देवता का रथ तहीं है । 

देवुस ० अन्थ 

देदुम व युल्सा के भी रथ नहीं हैं! 

युल्सा वनन-_-_ 

यह गांव का प्रभावशाली देवता माना जाता है। इस गांव में किम शू घर के 
अन्दर नहीं रखे जाते । 


मेबर 


इस गांव में रकशू (मन्दिर के भ्रन्दर रहने वाला पत्थर रूपी देवता) हैं । कहा 
जाता है कि जब मेशुर देवता का मेन्दिर बनवाया जा रहा था तो एक पत्थर को 
प्रतिदिन बाहर फैंक दिया जाता था पर वह रात में वहीं वापिस ञ्रा जाता था। बाद 
में उसे देवता मान लिया गया । इस के अतिरिक्त काली, कुसुम नालड्चशू, महासू, 
स्यूगे,, वीर, वजीर कणालोस्था--जों देवता की बाते न मानने पर दण्ड देता है, तथा 
माटिडः छाडा देवता भी इस गांव के छोटे देवता माने जाते हैं। रग-पत्थर शू-देवता। 


वाहपो घाटी में मेशुर, कुलदेव, कामेशू नारायण, विष्णु, नागस तथा पाण्डब 
(पाणा) देवता हैं । 

कामशू नारायण सात भाई थे परन्तु मेशुर के साथ उन की अनवन हो गई झौर 
उसने उन्हें नाले में बहा दिया । एक नारायण को लोगों ने पकड़ लिया और वह बेई 
गाँव का देवता बन गया । 


पाणा (पाण्डव) क्राबा गाँव के देवता हैं । इन्हें प्रनाज के यज्ञ से पूजा जाता है । 
भाबा घाटी के एक छोटे से गाँव सुरच्‌ो में भी पाणा ग्राम-देवता माने जाते हैं । 

टशिगड़्‌ गाँव में “यलबो कुडग' देवता है | ग्यलबों का श्र्थ 'महाराज' होता है । 
ये 5 हैं। यह्‌ एक श्यालखर गाँव में भी हैं। यहीं एक देवता जाख्युडः (गरुड़) भी है यह 
सांपों का नाश करने वाला है | जब वर्षा नहीं होती तो टशिगड़ः वाले बाहर निकाल 
कर इस की पूजा करते हैं । इसकी चन्दन की मूति को बाहर से तभी अन्दर ले जाया 
जाता है जब वर्षा हो जाती है। इस समय इस के साथ की 4,5 भूर्तियों को भी साथ 
ही बाहर निकाला जाता है इनमें एक लुई ग्यालबो (वासुकि नाग) भी है। बाकी सभी 
मूर्तियां पीतल की हैं । बताया जाता है कि इनमें एक मूर्ति एक लामा की है जिसे वर्षा 
न लाने के कारण तिब्बत के राजा लहूदर्मा ने दुःखी किया था भौर जिसके हाथ की 
उंगलियां उसने काट दी थीं. । 


टछशिगड, रोपा तथा लियो के पास तिरासिड्‌ नामक स्थानों पर बौद्ध मन्दिरों में 
एक एक ऐसी छोटी मूति है, जिस के सिर पर छोटे छोटे बाल हैं । ये काले रंग के 
थोड़े मोटे तथा'बिल्कुल खड़े होते हैं। कहा जाता है कि ये बढ़ते रहते हैं | तिरासिडः की 
मूर्ति को एक बढ़ी मूर्ति के बीच सढ़ दिया गया है प्रत: कह श्रब किसी को दिखाई नहीं 
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देती । तिब्बत में एक बेहुत बड़े लामा “मिलारेपा' हुए हैं। कहा जाता है कि उन्हें 
तिब्बत-वासियों ने सत्तू भेंट किए । जितने वे खा सकते थे, उन्होंने खा लिए । बाकी बचे 
हुए सत्तुभों के झ्राटे से उन्होंने बालों बाली तीन मूततियां बना दीं। उन में से दो रोपा 
तथा टछ्णिगड्‌ के स्थानों पर किन्नौर में हैं । कहा जाता है कि इन मूर्तियों के बाल बढ़ते 
रहते हैं और उन्हें काट कर छोटा करना पड़ता है परन्तु इस सम्बन्ध में विधवस्त जान- 
कारी का भ्रभाव रहा है. | भर इन मूर्तियों को छूनें नहीं दिया जाता क्योंकि कहा जाता 
है कि लोग पुराने समय में इनके बालों को नोच लिया करते थे | 


इन देवताओं के भ्रतिरिक्‍्त भ्रन्य छोटे देवी-देवता भी बौद्ध-धर्मानुयायी हैं भ्रौर 
लामापों के अवतार या गुरू माने जाते हैं। वास्तव में बौद्धर्धर्म के अ्रन्तगंत हिन्दुओं के 
प्रायः सारे देवताओं को झंगीकार कर लिया गया है और उनके नाम तिब्बती भांषा में 
बदल दिए गए हैं । 


“देदुम' या “छुबदुद' पानी के देवता माने जाते हैं। ये भ्संख्य हैं और तिब्बत से 
आए हैं। भाश्चय यह है कि किन्नौर के निचार डिवीज़न भें भी, जहां बौद्ध-धर्म के 
देवताशों का प्रभाव बहुत कम है महेशुरों के मन्दिरों के भ्रन्दर इन 'देदुम' देवताशों का 
निवास माना जाता है | यही नहीं, इसी लिए देवता के प्रांचीन मन्दिरों को “देशोगलड' 
भी कहा जाता है। देशोगलइ में वर्ष में एकाधिक मेले विशेष भ्रवसरों पर ही लगाए 
जाते हैं, भ्रन्यथा यहां मेला लगाने की प्रथा नहीं है । 


“चुन' घर के देवता भी हैं । अनेक गाँवों में यह गृह-देवतां माना जाता है। 
कहते हैं कि “चुन एक लामा था पर भपने कम से भूलने पर “यक्ष' बन गया भ्ौर 
छोटे देवता के रूप में पूजा जाने लगा । इसकी प्रकृति भूत की तरह है । पूजा न किए 
जाने पर यह हानि पहुंचाता है । 


इनके भ्रतिरिक्त “बन देवता' तथा “लपचेस' (पत्थरों का समूह जो घाटियों पर 
रखा रहता है) भ्रधिकारी देवता भी प्रसिद्ध देवता माने जाते हैं । सावणी वन-देवियां 
हैं, ये बौद्ध घर्म ग्रन्थों में मी वर्णित हैं । 


किन्नर-देवता अपने गाँव से दूसरे देवताझों के पास भी आते जाते रहते हैं। जो 
देवता बड़े हैं उन्हें छोटे देवता झ्रामन्त्रित करते हैं श्लौर जब कोई ग्राम-देवता किसी 
दूसरे गाँव जा रहा हों तो उसके साथ उस गाँव के प्रत्येक घर से कमें से कम एक 
व्यक्ति का जाना प्रावश्यक माना जाता है। दूसरे गाँव जाकर ये लोग सारे ग्राम-वासियों 
के भतिथि होते हैं भ्रौर प्रत्येक परिवार झ्पनी बारी पर इन्हें भोजन खिलाता है। बड़ 
देवताशों के गांव के लोग भी अपने झ्ाप को छोटे देवता के गाँव वालों से बड़ा मानते 
हैं भ्रौर उनके गाँव जाकर साधिकार भ्रपने झाराम की वस्तुएं मांगते हैं। देवता: दूसरे 
देवता के गाँव में भ्राठ या दस दिन तक भी ठहर जाते हैं। जब देवता दूसरे गाँव जाता 
है तो उसके मूहरे झ्रादि एक किल्टे में उसके साथ ले झाए जाते हैं, इसे “बुल्डो' कहते 
हैं । ऐसा विश्वास कियां जाता है कि “बुल्डो' के द्वारा उस गांव की बीमारियां झ्ादि भी 
दूसरे गाँव चली जाती हैं ध्रत: भ्रतिथेय देवता “बुल्डो' के किल्टे को मन्दिर-प्रवेश के 
समय ही घकका मार कर गिराने का यत्न करता है । 


लोक-देवता [259 


देवता अपनी प्रजा के झंगड़ों के निर्णय देतां है परन्तु दो देवताझों के भंगड़ों को 
प्राचीन समय से लेकर राजदरबार ही निपटाता रहा है । 


ग्राम-देवता जावू दूर करता है तथा भूतों को भगाता है परन्तु जब देवता को 
भूत लग जाये तो दूसरे देवताशों (विशेष रूप से हरिजनों के देवता) के ग्रोक्च्‌ कांटेदार 
भाड़ियों से फाड़ कर भूत को देवता की जटाझों से निकालता है । इस समय वह 
तलबार से देवता के सम्मुख नाचता है तथा भूत को भगाने के लिये बलदूकें चलाई 
जाती हैं । 

ग्राम-देवता भूत को समझा बुका कर गाँव से बाहर भेजते हैं । अनेक बार तो 
भूत को गाँव से बाहर पहुंचाने के लिये देवता को झ्राठ दस मील तक भी जाना पड़ता 
है । कुछ भूतों को देवता अपने मन्दिर में कैद कर लेता है | ये देवता सदियों में बर्ष 
भर के लिये सुख-सम्पदा लाने के लिए इन्द्रलोक चले जाते हैं भौर दूसरे देवतांग्ों को 
हरा कर भपने गाँव के लिए सब प्रकार की रिद्धियां भ्रपने साथ लाते हैं । 

मेशुरों के पह्चात्‌ इस क्षेत्र के मुख्य देवता नारायण हैं। ये मेशु रों के सहायक 
हैं। कामरू का बद्रीनाथ इनमें सब से बड़ा माना जाता है। नारायण आपस में भाई- 
भाई माने जाते हैं । विष्णु केवल हरिजनों का देवता माना जाता है। 

सारांश यह है कि किन्नर लोक-देवता समस्त सामाजिक जीवन को प्रभावित 
करते हैं श्रौर उनका व्यवहार समाज के सजीव प्राणी की भांति होता है। वे प्रसन्न 
होते हैं, गृहस्थी चलाते हैं, झगड़ा करते हैं, छल कपट से काम लेते हैं, उनमें बहुपति 
प्रथा तथा स्वाभिमान है। इसी कारण किन्नर लोगों के सुख-दुःख में उनका महत्त्व- 
पूर्ण हाथ है । उनके बिना किन्नर समाज की कल्पना नहीं की जा सकती । 


8 लामा-धघम 


लामा-धर्म' किन्नौर के बहुत बड़े भाग का मुरुप धर है। सारे क्षेत्र में लामा 
धाभिक भनुष्ठानों के अ्रधिष्ठाता माते जाने हैं। वे तिव्बती भाषा में पारंगत होते हैं । 
प्रायः प्रत्येक गाँव में बौद्ध-मन्दिरं (लागडः) होता है, जहां लामा रहता है झ्थवा दूसरे 
स्थान से झाने पर पूजा-पाठ करता है। इन लामाओों की अपनी सम्पत्ति नहीं होती 
परेस्तु मठ की भूमि तथा सम्पत्ति पर इन का पूर्ण भ्रधिकार होता है । प्रामोण जब लामा 
का झ्ाशीर्वाद प्राप्त करने के लिए जाते हैं तो मेंट के लिए श्रनाज अप्रादि ले जाते हैं । 
भौतिक प्रसिद्धि तथा सम्पत्ति-संचय के लोभ से विरक्त रहते हुए, लामा धर्मं-ग्रन्थों को 
पढ़ने तथा दुड्ुग्युर' (घमं-चक्र) को घुमाने में ही श्रपना सारा समय व्यतीत करते हैं । 


प्राय: प्रत्येक किन्नर-ग्राम के समीप, रास्ते के मध्य झनेक स्थानों पर पत्थरों के 
चबूतरों पर तिब्बती भाषा के शिलालेख रखे जाते हैं, जिन पर लामाप्रों द्वारा 
बौद्ध-धर्म सम्बन्धी एलोक लिखे गए होते हैं । जब समय मिलता है, लामा सुन्दर पत्थरों 
पर कुरेद कर तिब्बती इलोक लिखते हैं भ्ौर इन चबूतरों पर रखते हैं ताकि इन्हें पथिक 
पढ़ें भ्लोर इन के प्रभाव से दुरात्मायें गाँव मेंन झा सकें। इन चबूतरों को 'मानी- 
फानी' कहा जाता है । इन पर अ्रधिकांशतः प्रसिद्ध तिब्बंती मन्त्र “४> मणि पदमे हूं 
हरि' लिखा रहता है । सामाजिक नियम के प्रन्तगंत इन “मानी फानियों' को बाईं 
झोर रह कर ही पार करना भ्रावक्यक माना जाता है । यह माना जाता है कि ऐसा 
करने से भूत-प्रेतों से रक्षा होती है । मानी फानी इस क्षेत्र के बौद्ध-घममं सम्बन्धी इतिहास 
पर महत्त्वपूर्ण प्रकाश डालते हैं ।* 


बौद्ध-धर्मं में तन्त्र-विद्या का भी महत्त्वपूर्ण स्थान है। कुछ विद्वानों का मत है कि 





).. -“लामा' दब्द तिब्बती भाषा में “ब्लामा' लिखा जाता है भौर लामा-धर्म मानने 
बाले देशों में केवल कुछ विश्येष प्रकार के “भिक्षुप्रों' श्रथवा “पण्डितों' के लिये ही 
प्रयुक्त होता है। यह “ब्रह्मा' का भपश्नंश है | 
--दैखिये “मन हन इण्डिया' वॉल्यूम 46, भ्रंक 4 (भ्रक्तृबर-दिसम्बर, 966) 
के पृष्ठ 345 पर निर्मलचमन्द्र सिन्हा का “दि लामा' लेख | 

2. लामा की पदवी भ्रणित होती है, पंत्रिक नहीं । 

3: दुदूग्युर--यह पेटिका होती है जिस में बौद्ध-धर्म से सम्बन्धित मन्त्र तिब्बती 
भाषा में लिखे रहते गए होते हैं। एक धंर्म-चक्र में एक करोड़ से भी भ्रधिक मन्त्र 
होते हैं । 

4. देखिये--मार्को पालिस द्वारा लिखित पुस्तक 'पीकस ऐण्ड लामाज़' पृ० 52-53. 


लामा-घर्म [ 26] 


इस का उदय पहले बौढ़ों में ही हुआ । बौद्धन्धर्म के प्रसार से पूर्व तिब्बत में “बोन- 
घर्म' का प्रचलन था। यह धर्म तन्त्र-विद्या पर आधारित था और समाज में इतना 
अधिक लोक-प्रिय था कि बौद्ध-धर्म-प्रचारकों को इसे परूण रूप से भ्रध्ययत करने की 
झावषश्यकता पडी । भ्राधुनिक बोद्ध-धम में भी इस धर्म के तान्त्रिक तत्वों का इसी कारण 
से समावेश हुआ है । बोन धर्म को समाप्त करने के उद्देश्य से सारे प्राचीन धर्म ग्रन्थों 
को बौद्ध-धर्म के भ्रनुरूप ढाला गया और साक्य-मुनि के साथ सम्बन्धित किया गया ।१ 

“३ मणि पदूमे हुं' बौद्ध-धर्म का सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण मन्त्र है। इस के सम्बन्ध 
में 'मणिकाबुम' नामक तिब्बती ग्रन्थ में श्रनेक व्याख्यायें दी गई हैं। इस का शाब्दिक 
भ्र्थ इस प्रकार है-- 


ध्रोम्‌ तीन तत्वों (वाणी, शक्ति तथा आनन्द) का एकीकरण । 
मणि सिद्धि-रत्न । 

पद्म कमल । 

ह्‌ं मैं-स्वब्यापक । 

हरि सत्त्‌ । 


अर्थात्‌ आध्यात्मिक पुनर्जेन्म के कमल में, तीन तत्वों का समूह मेरा सिद्धि दायक 
रत्न है ।* यह मन्त्र समस्त सृष्टि का सार है* । 


धर्म व श्र्थ की सिद्धि तथा त्रिकाल और दसों दिज्लाओं के सभी तथागतों का 
प्रसन्न होना इस षंडोक्षरी मन्त्र का फलादेंश माना जाता है। एक अन्य व्याख्या के 
अनुसार इस के प्रत्येक शब्द का अर्थ इस प्रकार है :-- 

| पाँच प्रकार का ज्ञान | 
अपार मंत्री । 
अपार दया । 
अपार प्रसन्नता 


अपार समता । 

महाकारुणिक ज्ञान से प्रत्यधिक प्राणियों का हिंत । 
सब विद्या संग्रही महाकारुणिक । 

बेरोचन । 


अं दर ब्ज | । ज्रै 


. डॉ० सम्पूर्णानन्द--हिन्दू देव परिवार, पृष्ठ 78 । 
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णि वज़ासत्त्व । 
रत्न-सम्भव । 
अमिताभ । 
अमोघसिद्धि । 
धर्मकाय । 
सम्भोग काय । 
निर्माण काय | 
स्वभावकाय । 
अभिसम्बोधिकाय । 
झपरिवर्तनीय वज्षकाय । 
सबंडाकिनी, जाति समूह वद्ययोगिनी । 
बुद्ध डाकिनी । 
वज्ञसत्त्व डाकिनी । 
रत्न डाकिनी । 
पदूम डाकिनी । 
आध्यात्मिक शुद्धि । 
“झोम्‌ मणि पदमे हूं के मन्त्र में मणि" को सब से महत्त्वपूर्ण समझा जाता है । 
यह महान्‌ “पुण्यवान' तथा सिद्धिदातु है ।' 
इस मन्त्र को कपड़ों पर लिखवा कर लामाझों द्वारा विधिवत लम्बे डण्डों पर 
भण्टों [दारछोद (त)] के रूप में घरों की छतों से ऊपर लगाया जाता है | यह विश्वास 
है कि दारछोद से भूत-प्रेत भाग जाते हैं तथा ऋड्धि-सिद्धि का आगमन होता है+। 
मानी फानी की भांति छोस्तेन भी बौद्ध-धर्म सम्बन्धी मान्यताझ्रों का दिग्दर्शन 
करती है । इस के अनेक प्रकार हैं जिन का वर्णन भागे किया गया हैं। इस के दर्शन 
करना बहुत पवित्र कार्य माना जाता है? । 
मानीफानी के पास से गुज्रते समय जिन नियमों का ध्यात रखना पड़ता है, 
छोस्तेन के पास से निकलते समय भी वे ही नियम ध्यान में रखे जाते हैं | तिब्बत में 
यह सामान्‍्य-प्रथा है कि किसी भी पवित्र पदार्थ को दाहिने से पार न किया जाए तो 
दुर्भाग्य का चिन्ह माना जाता है। वहां यह कहावत कि “बायें हाथ के भूत-प्रेतों से 
सावधान' (8८9८० (0८ 0९५४ ०7 (6 ॥०ी ॥870 धं4८)* प्रसिद्ध है । 
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साधारण रूप से देखने पर सारे क्षेत्र का लामा-घर्मं एक ही प्रकार का प्रतीत 


होता है परन्तु वास्तव में इस की भ्रनेक प्रशाखाएं हैं जो विभिन्न ग्रामों में फैली हैं । 
इन पर विस्तृत रूप से विचार करने से पूर्व हमें यह देख लेना ठीक रहेगा कि किन 
गाँवों में धर्म का कौन सा रूप है :-- 


/ 


नाम ग्राम बौद्ध-धर्म की शाखा परिद्िष्ट 


42 3 
नाको ड्ग्पा 
छोग्लेः ठोमों धर्म की उप-शाखा। 
चोद्पा इस द्ाखा के उपासक डमरू तथा 
कडलिडः* बजाते” हैं । 
चांगो ज़ोग्छेन यह सब से उच्च धमं है इससे आगे 
निर्वाण की प्राप्ति मानी जाती है ।* 
ठोमा इस धर्म की देवी का नाम 'पल्दन 


लामो' है । यह डाकिनी के प्रकार की देवी है । 
इस देवी को प्रसन्न करके निर्वाण प्राप्ति का प्रयत्न किया जाता है ।* 


ग्रह ठोमा धर्म की पूजा-पद्धति की उपशाखा है | तिब्बत के एक लामो इस का 


प्रचार करने के उद्देश्य से प्रन्य ग्रामों में मी गए पर भ्रभी तक किसी ने इसे इस 
क्षेत्र में नहीं सीखा । 

हड्डी का बना हुआ एक वाद्य-यन्त्न । 

ये लामो एमष्यान घाट में सिद्धि प्राप्त करके अपना कार्य प्रारम्भ करते हैं। इन 
को विष्ववास है कि सिद्धि से भ्रन्तःकरण को बदला जा सकता है। ये मुतक के 
कान में “फोझ्मा' कहते हैं जिससे आत्मा का मोक्ष को प्राप्त होना माना जादां' 
है । “फोझा' एक मन्त्र होता है। 

इसे जानने वाले इसी गाँव में हैं, किन्नौर में यह नई शाखा है । 

“जोग्छेत' तथा 'ठोमा' निड्मा धर्म की उपषाखाएं हैं तथा इस क्षेत्र में प्रन्य 
स्थानों पर बहुत प्रचलित नहीं हैं। ठोमा में देवी की सिद्धि प्राप्त की जाती 
है । कहते हैं कि ठोमा धर्म की साधना की कोई प्राचीन पोथी पद्म सम्भव के 
अवतार दुत्ज्ोम रिम्पोछ्ले ने, जो पिछले दिनों दलाई लामा के साथ तिब्बत से 
भारत प्राए हैं, कहीं गुप्त स्थान से निकाल कर इस धमं का अ्रचार किया | यह 
नितान्त नया धर्म है। 'ठो'-बिगड़ता, “मा -देवी, इसमें देवी मैरव का रूप धारण 
करके प्रचलित बुराइयों को समाप्त करने के लिए काल रूप में भाई है, ऐसा 
बताया जाता है। वह बुराइयों को समाप्त करने के लिए काल रूप में खड़ी 
मानी जाती है। यह कलियुम का विक्षेष धर्म है इसमें डोलमा का भयानक रूप 
देखा जाता है | यह धर्म 00 वर्ष से श्रधिक पुराना नहीं है तथा निहूमा धर्म 
की उपश्लाखा साना जाता है। भविष्येबाणी करने के कारण ही पद्म सम्भव को 
“त्रिकाल बुद्ध कहा जाता है । 
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यह भी नया धर्म है। इसे मानने वाली एक ज्ोमो (बौद्ध-भिक्षुणी) स्पीलो गाँव 
में भी है। कहा जाता है कि “ड्यिह्ंठी' धर्म की एक पुस्तक भी कहीं से भ्रभी हो 
प्राप्त हुई है। 


स्पीति में भी पिन क्षेत्र के भ्रतिरिक्त सारे स्थातों पर यही घममं है| इस सारे क्षेत्र 
में बोद्ध-धर्म के प्रसिद्ध भिक्षु रत्न भद्र (लोचा रिड्चेन जाहूपो) ने 
झताब्दी में डुक्‍्पा व ग्येलुक्पा शाखाझों में प्रचार किया । इसके दूसरे गुरु 'गेशे 
रिम्पोछे' हैं जो भारत वर्ष भ्रा गए हैं। रत्न भद्र का 8वां प्रवतार कुछ वर्ष पूर्व 


निडमा धर्म । ग्येलड्‌ टुल्कू हाइुगो का बढ़ा लामा है। 
निड्मा धर्म । 
निड्मा धर्म ! 
डुक्‍्पा धर्म । 
डुक्पा धर्म । 
डुक्पा धर्म । 
डुक्पा धर्म । 
डुक्पा धर्म । 
डुकक्‍्पा धर्म । 
ठोमा । 
ड्क्पा । 
ग्येलुक्पा 
ड्क्पा । 
निड्मा । 
निडःमा । 
निडुमा । 
ज्निड्ठी ।? 
निड्मा । 
निद्ूमा । 
ग्येलुक्पा । 
निहःमा । 
जिड्ट्ठी । 
ठोमा । 
चोद्पा । 
ड्क्पा । 


इयालखर गाँव में हुआ है । 


ग्यारह॒वीं 


2. 
22. 


23. 


24. 


25. 


26. 


27. 
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निडूमा । 
निहूमा | 
डुक्पा । 
चोद्‌पा । 
लिप्पा निड्मा । 
डुक्पा ।' 
असरहः निड्मा । 
दुकपा । 
जंगी निहझ्मा । 
ड्क्पा । 


4 


रारइ डुक्पों ।* 
निड्मा । 
चोद्पा । 
मूरइ ग्येलुक्पा । 
निड्मा । 


यहाँ डुग्पा शाखा भी है, इसके अन्तगंत करमापा, लोडुक तथा 
करयुत्पा या योड्‌ डुक उपशाखाएं आभााती हैं । 


लिप्पा में ज्योतिष का जन्म माना जाता है । वहां प्राचीन समय में एक भ्रवतारी 
लामा “डारिड टुल्क्‌ हुए जिन्होंने तिब्बत में भी ज्योतिष का प्रचार किया । 
टुल्कू का अर्थ 'भवतारी' होता है। इस गाँव के प्रसिद्ध लामा श्रब भी ज॑न्त्रियां 
बनाते हैं । ये लामा डुक्पा धर्म को मानते हैं । झ्राय मंजु श्री घोष इस धर्म के 
प्रवतंक माने जाते हैं। लिप्पा झारंम्भ से ही बौद्ध-धर्मं का प्रसार-केन्द्र रहा है 
तथा यहां प्रनेक लामा तथा ज़ोमो हैं। 


डुक्‍्पा धर्म का प्रचारक टणिगड़ का अभवतारी लामा है। इसका नाम युरग्यल 
टुल्कू है। यह लद्ाख से भ्रवतार रूप में इस धर्म का प्रचार करने यहां झाया । 
इसका एक जन्म नेसड्‌ में हुआ, इसके पश्चात्‌ यह टशिगड, नेसडः भ्रथवा स्पीति 
में भवतार लेतां रहा | इसका प्रसली सिंहासन टशिगड़्‌ में है। युड्ज़िन टुल्कू जो 
झ्राजकल रारह में है, तिब्बत में उत्पन्न हुआ प्रौर मिलारेपा (एक ही कपड़े में 
रहने वाले योगी) का अवतार माना जाता है | यह टक्षिगडः के भ्रवतारी लामा 
को ग्रुरू है । मिलारेपा का एक द्षिष्य 'राशुडुवा' को प्रवतार “छोएगोन रिम्पोछे 
जो तिब्बत में भ्रवतरित हो कर रारड गाँव झ्ाया था, वृद्धावस्था में बहीं 
स्वरगंवास हुआ । 'युडूजिन टुल्क'! 5, 6, वर्ष की आयु का है। रारड में 
उसका मामा लाखोड्‌ टुल्क' भी भ्रबतारी लामा है, जो वहीं बड़े लामा के साथ 
रहता है । 
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28. नेसड्‌ निह्ट्मा । 
ड्क्पा । 
29. ढहे ग्येलुक्पा । 
30, कुनो चारड ग्येलुक्पा। 
3]. साइला 
घाटी स्येलुक्पा । 
32. रिस्पा निहमा + 
ड्क्पा । 
ग्येलुक्पा । 
33, रिब्या ग्येलुक्पा । 
34. झादुरा ग्येनुवपा । 
डुक्‍्पा । 
35. पांगो निहूमा । 
ड्क्पा | 
36. काल्‍्पा निहमा । 
डुक्पा । 
37. रोहगी ग्येलुक्पा । 
38, चर्गांव ग्येलुक्पा । 
39. यूला ग्येलुक्पा । 
40. भाबा घाटी निड्मा । 


उल्लेखनीय है कि ड्निडठी निड्मा शाखा का सूक्ष्म धर्म है। 'व्विइठी' एक 


पुस्तक का नाम है । कहा जाता है कि जब बौद्ध-घर्म का प्रचार हो रहा था तो पांच 
व्यक्तियों ने उसे अपनी भावना के अनुसार सुना | पदुम-सम्भव ने इसे छपा कर रखा 
था । पलंग स्‍धलग प्रकार से सुन्नने के कारण इस धर्म की उपशाखाएं बनीं । 


बौद्ध>-धर्म के इन सभी सम्प्रदायों पर तिब्बती बौद्ध-धर्म का भ्रत्यधिक प्रभाव पड़ा 


है । ज्ञोमो' भी लामाओं के साथ धर्म की शिक्षा प्राप्त करती हैं । किश्नोर का बौद्ध-धर्म 


किन्नर-क्षेत़् की प्रनेक लड़कियां विवाह के लिए इनकार करके बौद्ध-धर्म स्वीकार 


कर लेती हैं भशौर बौद्ध-मठों में रह कर धमं को शिक्षा लेती हैं । इन्हें ज़ोमो 
(बौद्ध-भिल्लुणियां) कहा जाता है | इनका पहनावा लाल पभ्रथवा भगवें रंग का 
(अपनी मान्यता की धमं-शाखा के भ्नुखार) होता है । इन्हें बिकाह की अनुमति 
नहीं होती परन्तु जब कोई भिक्षुणी विद्ाह कर लेती है तो बह “जोमो” नहीं 
रहती । भ्रधिकांश ज़ोमों सिरों को मुण्डवा लेती हैं । 
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तिब्बत के बोद्ध-धरंम की भाँति भूत-श्रेतों व राक्षसों में विश्वास पर झाधारित है । 
प्रसिद्ध लामा भ्रपनी मृत्यु से पूर्व भ्रगले जन्म से सम्बन्धित कुछ संकेत दे जाते हैं तथा 
बड़े लामा की मृत्यु के पद्चात्‌ उत्पन्न होने वाले लड़कों का पता रखा जाता है और जहां 
सन्देह हो, लड़के को पुराने लामा की प्रयुक्त कुछ वस्तुप्रं नई वस्तुएं के साथ दी जांती 
हैं, यदि बह लड़का अपने प्राचीन प्रवतार के समय प्रयोग में लाई गई वस्तुओं को पहचान 
ले तो समझा जाता है कि लामा का भ्रवतार हो गया है । यदि लड़का प्रपेनी पहले की 
बस्तुप्नों को अलग न कर सके तो उसे वास्तविक ग्रवतारी लामा नहीं माना जाता । 
बच्चे के पांवों ग्रादि के निशान लगवा कर भी पहचान की जाती है। अ्रवतार सम्बन्धी 
परीक्षा केवल पाँच वर्ष से कम आयु के बच्चों की ही की जाती है । 


यदि अवतार का पता चल जाए प्रौर यह निश्चित हो जाए कि अमुक लड़का 
ही दिवंगत लामा का अवतोर है तो उसकी पढ़ाई झादि का प्रबन्ध कियां जाता है 
झौर बड़ा होने पर उसके नाम चले झ्रा रहे बौद्धमठ की सम्पत्ति उसके त्ताम हो जाती 
है | किननौर में इस-प्रकार के भ्रनेक भ्रवतारी लोमा हैं। इन सब की समाज में बहुत 
प्रतिष्ठा है । 


यह विश्वास किया जाता है. कि बौद्ध-धर्म के प्रत्चार के पूर्व तिब्बत का 
मान्यता प्राप्त धर्म 'बोन' था। इस धर्म का क्षेत्र बहुत व्यापक रहा है। इस में भूत- 
प्रेत -तंथा देवी देवताप्नों का प्राधान्य था । “बोत' धर्म की सारी अलौकिक शक्तियां 
वतंमान बौद्ध-धर्म में सम्मिलित कर ली गई हैं। इन का उल्लेख बाद की बौद्ध-धर्मं 
सम्बन्धी पुस्तकों में हुआ है? । कुछ देवताओं के नामों व कार्यों में परिवर्तत भी हुआ 
है, यथा, प्राचीन काल में “दुद' देव लोक की झात्माएं थी परन्तु लामा-धर्म में “राक्षस' 
बना दी गई । 

किन्नौर के बौद्ध-धर्म को समभने के लिए तिब्बत के बौद्ध-बर्म को समता 
आंबश्यक होगा । विष्वास के अनुसार यहाँ का प्रथम राजा स्वर्ग के देंबताओं का 
पुत्र था जो स्वयं से सीधा तिब्बत पर राज्य करने के लिए आया । उसके साथ उस 
समय कोई अन्य व्यक्ति नहीं था श्रौर वह अपना कार्य समाप्त करके वापिस चला 


[५ ०१8५ 6 86 8 905० (0 ४89४ शांति इणार ०शा8॥9 ता 06 
णांह्ञागक 80 ॥6॥790॥ ७३४६५ [6 बिद्वांजालीं 5ल्‍९9॥|7णिगा ती 080 00 
75-55 207 शा, ब। गाद ग्राल ५465ए/280. ॥00 
णा।५ वा 5678 फछए ाणप्श्लाठ्पा सिर छा06 तीर 8७8, रि45 शांत 
४७४८5॥ ॥प7॥65080, '/०7208, 'शैंड॥ए०।ा५78, (06 ॥|फटाशा ?९8प५ 80 
€श्टा (करा।8,.._ वाह कार्णत्प्रात उद्यागना (रण. ने, $ )४९४एलाए--76 
डटी20705 बालंला। वा) 0९८९७४९०० फट फ़ाणाणारदाला5ड ण ऐ6 
एएण्ज़ाचा खक्ाशीाएचरा। ॥0 ॥85४6 फल्टा 5व्षाक्षांध वी, (0४८४८ 
छाट शांटए ॥850 एलाटा8॥५ फटा) 8०८८काट0., 

म्ष्माण स््ञरीमिक्ात--॥6 ॥टांशंणाऊ ० ॥लं, 
ए9. ॥+-5. 

2. [06, ?8 ४९ ॥7. 


3... [७४, ९३४६ 9. । 
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जया । झाठवीं पीढ़ी का राजा “्रिश्गरुम अपने मन्त्री के जादू का शिकार बना और 
इस कारण उसकी भात्मा स्वर वापिस नहीं जा सकी | उसका पाथिव द्वारीर भी 
यहीं रह गया परम्परा के झनुसार लोग उसी समय से कक्रों' से सम्बन्धित विष्वासों 
पर चलते लगे । इस पौराणिक राजा के पश्चात्‌ तिब्बत के राजा पार्थिव प्राणी हुए । 
इसी की भनेकों पीढ़ियों के प्रदचात्‌ खरी-सोन इदेब्तसन (7(॥77 87078 060587) 
राजो के झ्रामम्त्रण पर पद्म सम्भव भूत-प्रेतों को हटाने के लिए तिब्बत गए | 
पद्म सम्भव ने लोगों के प्रचलित धम्ं का ध्यानपूर्वक भ्रध्ययन किया झौर उन की 
मान्यताझों को ध्यान में रखते हुए नया धर्म प्रारम्भ किया । 


प्रसिद्ध, राजा स्रोन-सेन-गम्पो ने देश का विधान-तंयार किया और धार्मिक 
भ्रथाएं प्रचलित की* । 


पदूम सम्मव ने ती-सोड्‌-दे-सन राजा के समय में 'सोम-यी' बौद्धनमठ का 
निर्माण कराया । इस प्रकार तिब्बत के बौद्ध-धर्म का प्रारम्भिक रूप ग्येलुक्पा 
(7२०० 98 86८) था । पदूम सम्भव का तिब्बती नाम लोफोन (लों पोन) रिम्पोछे 
है, जिस का भ्रर्थ 'मूल्यवान हीरा या गुरू' होता है । 


तेरहवीं छाताब्दी के भ्रन्‍्त में कुबला खां ने, जो चीन का प्रथम मंगोल 
बादक्षाह था, तिब्बत के बौद्ध-मठ के प्रधान लामा को बुलाकर सम्मानित किया । 
वह 'साक्य' सम्प्रदाय का भ्रधान लामा था। तब से प्रधान लामा को दिलाई लामा*' 
कहा जाने लगा । ८ 


बौद्ध-घर्म के सार्वजनिक प्रचार के लिए अनेक ग्रन्थों की रचना की गई ओर 
भारतीय संस्कृत-पग्रन्थों के प्रनुवाद प्रस्तुत किए गए -) साधारणतया संस्कृत की 
पुस्तक का अनुवाद करने के लिए दो ब्यक्ति होते थे, एक भारतीय जिसे “पण्डित' 
कहते थे तथा दूसरा तिब्बती जिसे “लोत्सबा' या “लोचा' कहा जाता है । “लोचा 
का अर्थ अनुवादक होता है” । इन दोनों को एक ही नाम से पुकारने के लिए “लोपन" 
भी कहा जाता था। अनुवाद दो भिन्‍न भागों में किया गया । एक प्रकार में तो 
सूत्रों' के रूप में लिखे गए ग्रन्थ थे भ्रौर दूसरे में शास्त्रों के भनुवाद थे | 'सूत्र” 
भगवान बुद्ध के वचन हैं तथा “शास्त्र' प्रन्य विद्वानों द्वारा लिखे गए उन के बंचनों 


], तिब्बत में मृतकों को दबाने की प्रथा भी है| 

2... म्रषणण प्तृत्रगश्चा- 776 कला ऊ8 06 70६- ९9. 5+58, 

3. 87 (४०65 86॥ -- ॥96 ?6०फ़ञौ€ णज 779०, 788९, ।. 

4, दलाई---समुद्र, लामा-बौद्ध पण्डित, अथवा ला-बड़ा, मा-नहीं--भ्र्थात्‌ संब से 
बड़ा (गुरू)। 

5. भोट प्रकाश :-- 


* वॉष्टाआ (फतंड।णाबहाए, 0७५ शांक्राकरटातबा8 8808 (फ्मा३७, 
एब8० >>, 
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की व्याख्या से सम्बन्धित ग्रन्थ हैं। इन ग्रल्थों को “कडूग्युर! तथा 'तड्ग्युर' कहा 
जाता है। कहग्युर में बुद्ध, विनयवस्तु, विनय विभंग के दाब्द तथा तडूग्युर में 
नागाजू न, भ्रायंदेक, असंगा, वसुबन्धु, दिन्‍्नग तथा धमंकीति पश्रादि के प्रवचन 
विद्यमान हैं। कन्‍्ज्युर के सात” भाग हैं तथा तन्‍्ज्युर* के दो | इन दोनों प्रकार के 
बर्गों में क्रमचा: 08 तथा 3458 पुस्तक हैं । इन में सारे ग्रन्थ संस्कृत से हो 
नहीं बल्कि कुछ पुस्तकें पाली, भ्रपश्रंश तथा चीनीं भाषा से भी भनुदित हैं। कुछ ऐसी 
पुस्तक भी हैं जो अनुवाद नहीं हैं । किन्नौर में कानम क लिप्पा में “कन्जूर' तथा 
*तन्‍्जूर' के पुस्तकालय हैं । इन पुस्तकों का लामा-समाज में बहुत मूल्य है। कन्जूर 
में ।03 मौलिक पोथियां हैं ओर प्रत्येक पुस्तक में लगभग 0000 इलोक हैं । 
इन्हें “बुद्ध-बचन-प्रनुवाद” भी कहा जाता है । तन्‍्जूर* में 235 मौलिक पुस्तकें हैं तथा इन 
के भ्रतिरिक्त सहण्नों भारतीय ग्रन्थों को तिब्बती अनुवाद में सुरक्षित रखा गया है। इस 
संग्रह को “ास्त्र-भनुवाद' भी कट्टा जाता है। 

महायान-धर्म का उहू ए्य निर्वाण भ्रथवा परिनिर्वाण था । प्रथम शतःब्दी के 
उतरार्द्ध में कनिष्क की सभा में इस धम पर विचार-बिमर्श हुआ । प्राणी मात्र 
को मोक्ष के लिए शिक्षा देना इस धर्म-शाखा का उद्द इय था । 


लामा--धर्म की शाखाएं : 
किननौर-क्षेत्र में लामाभों के तीन मुख्य वर्ग हैं : 
. ग्येलुक्पा अथवा ग्येलूपा । 
2. डक्‍्पा | 
तथा 3. निड्मा झथवा निड्मापा । 


ग्येलुक्पा लामाशों का स्थान सर्वोच्च माना जाता है क्योंकि टाशी लुम्बो 
तथा ल्हासा में इसी शाखा के लामाओं का भ्रधिकार है । वे पोले परिधान में रहते 
हैं और उन की टोपियां भी उसी रंग की होती हैं । 


]. इसका ठीक उच्चारण का ग्युर (0/8॥-29/ण) है । “का” का अर्थ--पाज्ञा, तथा 
“ग्युर' का भ्र्थ 'होना' होता है | इसका भ्रथं “बुद्ध का झ्रादेश' हुआ । 
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डुक्‍्पा लाल टोपियां पहनते हैं तथा निडमा भी बैसे ही कपड़े पहनते हैं भ्रथवा 
नंगे सिर रहते हैं। इन दोनों णाख्राप्रों के लामा गृहस्थी भी हो सकते हैं परन्तु 
ग्येलुक्पा शाखा में विवाह का विधान नहीं है । 


साक्य-घमानुयायी लामा लाल रंग के कपड़े पहनेते हैं । किन्नर-क्षेत्र में इस 
वर्ग के भी कुछ लामा मिल जाते हैं। तिब्बत में मठाधिकारी को लामा तथा उस 
से छोटे भिक्षुओं को ग्येल्‌डू कहा जाता है, किन्‍नौर में ग्येलुक्पा धर्म मानने वाले 
सभी लामाझों को #येलूड' कहा जाता है? 


क्निंधम के भनुसार ग्येलुक्पा लामाओों के निम्नलिखित छ: स्तर हैं :-- 


. घेशे श्रयवा गेशे, 2. चोगज़िरक्पा, 3. कछेन, 4. ग्येलुडू, 5. गीचुल तथा 
6. चुन्बा | 

इन में चुन्यबा सब से पहला स्तर है तथा गेशे सब से उच्च” | परन्तु किन्तर- 
क्षेत्र में जिन लामा को सर्वाधिक शिक्षित माना जाता है वे ग्याबुड्‌ गांव के “लारम्पा' हैं। 
कानम तथा रिब्बा के मठों के प्रधान लामों “कछेन' हैं । 


धर्-शाखाओं में से कादम्पा? में सब प्रथम संशोधन हुमा । बाद में सोन 
का-पा के समय में यह घम्मं तिब्बत का प्रधान-धरं बने गया । झातिसा का प्रधान 
तिब्बती छ्षिष्य 'दोमतोन” था । यह 'शिष्य' का दम्पा का मुखिया बता और इसी 
ने सन्‌ 058 ई० में ल्हासा के उत्तर-पूर्व में “रादंग” मठ का निर्माण करवाया । 
कादम्पा धर्म-शाखा के उन्‍नयन के पश्चात्‌ करग्युत्पा व साकयपां धर्म में भी सुधार 
होने प्रारम्भ हुए । ये धर्म भी भ्रातिसा की शिक्षाओं व निर्देशों पर चलते थे श्ौर 
उसी के शिष्य इन का संचालन करते थे । 

बह धरं-शाखा जिसके कायंकर्त्ता व लामा सुधार नहीं करना चाहते थे, “निडू- 
सापा कहलाई । इस शाखा में विश्वास रखने वाले लामा प्राचीन काले से चले झा 
रहे धा्िक नियमों में बिध्वास रखते थे भौर उन्हें तोड़ने की प्रावरयकता नहीं समभते 
थे। इनका धर्म गुह्य था और ये झपनी उपलब्धियों से साधारण लोगों को परिचित 
कराना झ्रावक्ष्यक नहीं मानते । जिस प्रकार महायान-धर्मं के प्रचार के लिए नागार्जुन 
ने यह घोषणा की कि यह घर्मं साक्य-मुनि द्वारा प्रचारित है, उसी प्रकार “निड्मा' लामा 
भी कन्दराश्ों में प्राचीन ग्रन्थों व लामाओं की खोज करने लगे जौर उनके शिष्यों ने 
इन स्थानों में साधना भ्रोरम्भ की । उन लोगों का कथन था कि इन गुप्त स्थानों पर 
पद्म सम्भव द्वारा रचित ग्रन्थ हैं तथा इस धर्म में विश्वास रखने वाले कुछ महात्मा भी 
कन्दराओं में छ॒पे बंठे हैं। इस शाखा के अन्तर्गत तान्त्रिक धर्म भी प्लाता है। ये 
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2. 390, #9. 88--90. 
आदेश मानने वाले । 
निद्मापा का भर्थ ही पुराने वाला' अथवा “प्राचीन' होता है । 


क्र. ० 


लामा-धर्म [ 27] 


तान्त्तिक शैव-धमं के तान्त्रिकों की भांति ही होते हैं भौर भूत-प्रेतों से धर्म की रक्षा 
करते हैं । 


ग्येलुक्पा धर्म पन्द्रहवीं शताब्दी के झ्रारम्भ में प्रचलित हुआ | इस धर्म का 
प्रवर्तक “्सोग का पा' झथवा 'लो-ज़न टक पा' माना जाता है। यह्‌ मंजुश्री का 
भ्रवतारं कहा जाता है शौर इस घर्म के अभ्रनुयायियों द्वारा पद्म सम्भव तथा आतिसा 
से भी ग्रधिक सम्मानित ठहराया जाता है | इसकी मूर्तियां भ्रधिकांश मन्दिरों में सर्वोच्च 
सम्मान प्राप्त करती हैं भौर “दलाई लामा' तथा पंचेन लामा' की मूर्तियों के मध्य रखी 
जाती हैं। इसने अपना सारा जीवन धर्म-प्रचार में लगा दिया और प्राचीन हस्त-लिखित 
ग्रन्थों को बौद्ध-मठों में रखवाया | इसे “ग्येल्वा) भ्रर्थात्‌ “विजयी” कहा जाता है। इस 
के अनुयायी “दुल्वा लामा' कहे जाते हैं। इसी ने इस धर्म के लामाभों के लिए पीले रंग 
के परिधान का निर्देश किया । 


इस प्रकार इस ते अपने बर्ग के 'पण्डितों' को पीले रंग की टोपी का उनके कपड़ों 
की भांति प्रचलन किया । श्रब प्राचोन धर्म में विश्वास रखने वाले लामा पहले की 
भांति लाल वस्त्र पहनते हैं” तथा बोन-धर्म में विश्वास रखने वाले लामा काले वस्त्र 
पहना करते हैं । 


इस शाखत्रा के लोग ब्रजधर को श्रादि बुद्ध' मानते हैं और मंत्रेय (बाद का बुद्ध) 
तथा भप्रन्य भारतीय महात्माझ्रों, यथा, आसंगा भौर झ्रातिसा के झौर तिब्बती मनीषियों, 
यथा, ब्रोम-तोन तो सॉन-का पा' झ्ादि के नियमों पर विश्वास करते हैं। ब्रज भें रबर 
इस घर्म का नियन्त्रक बुद्ध माना जाता है । 


ग्येलुंग धर्मं के लामाओं के सादा लिवास तथा आचार-विचार की शुद्धता ने इस 
धर्म को शीघ्र ही लोक-प्रिय बना दिया । इस धर्म के अनुयायी अवतारवाद में सर्वाधिक 
विश्वास रखते हैं तथा गाहंस्थ्य-धर्म से दूर रहते हैं, इस में विवाह का विधान नहीं 
है । 

“करग्युत्पा' शाखा का प्रारम्भ मरपा लामा द्वारा किया गया ) ग्येलुक्पा के पश्चान्‌ 
यह दूसरा बड़ा धर्म माना जाता है । मरपा भारत में आए और आतिसा तथा उनके 
सुरू पा' मथिन तथा “नारो' से बौद्ध-धर्मं की दीक्षा ली। इन के ही झनुयायी मिला- 
रापा* ने भी इस धर्म की पुष्टि के लिए कार्य किया परल्तु वे साधु बेष में (संसार से 
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विरक्‍्त) रहे भरत: इस धर्म का प्रवर्तक कादम्पा लामा “वाग-पो ला-रज़ ' माना जाता 
है, इसे 'जे गम्पो वा' भी कहा जाता है? | इस धम्मं के भनुयायी सेन्‍्यासी जीबन ब्यतीत 
करते हैं तथा कन्दराझ्ों व एकान्त स्थानों में निवास करते हैं । 


इनके झतिरिक्त करमा पा, ड॒ग्पा, साक्यपा; निड्मापा तथा जंद्पा धर्मों की 
स्थापनाएं भी विभिन्न लामाओं द्वारा हुईं जिन में से कुछ किन्नौर में भी प्रचलित हैं । 
किन्नौर में बौद्ध-घमं फंलाने वाला धर्मं-ग्रुरू रत्न भद्र (रिड चेन जम्बो भ्रथवा रिहः चेन 
जम्पो--ग्याहरवीं शताब्दी) माना जाता है। इसके बनाए हुए अनेक मन्दिर रिव्या 
कानम, रारड्‌, पृह तथा नाको झादि गाँवों में मिल जाते हैं । रिब्बा गाँव में इसे लोगों 
ने पकड़ कर मारना चाहा परन्तु यह अपनी सूझ बूक से वहाँ से भाग गया | इस 
सम्बन्ध में एक गीत भी प्रचलित है | कुनो-चारड्‌ गाँव में भी इसके समय. का एक 
प्राचीन बौद्ध-मन्दिर है । 


लामाझ्नों को पूजा-सामग्री : 


. दरजें-वज्य, इसे लामा पूजा के समय दाएं हाथ में पकड़े रहते हैं। साधना 
के समय यह हाथ में या भ्ंगुली में रखा जाता है । 


2. डिलू--धण्टी, लामा पूजा पाठ के समय इसे निरन्तर बजाते रहते हैं । 


3. डमरू--डमरू, इस के साथ एक लम्बी रस्सी लगी रहती है जो डमरू के 
हिलाने से दोनों श्लोंर बजती रहती है । 


4. काइलिइ--जाँघ की हड्डी का तूरी के झाकार का यन्त्र होता हैं। इस 
हड्डी को साधारणतया “चोद्पा' 'डुक्पा' व “निड्पमा, धं-शाखाओं के लामा बजाते 
हैं। यह तन्त्न-विद्या से सम्बन्धित मानी जाती है इस के बजाने से, विश्वास किया जाता 
है, कि भूत-प्रेत इकट्ठे हो जाते हैं प्रोर 'फोआ“* कहने से उनका मोक्ष हो जाता है | 
इसे रात के समय बजाया जाता है| यह हड्डी यदि युवती की टाँग की हो तो भ्रधिक 
सुरीली बताई जाती है । प्राचीन समय में जब कभी किसी स्त्री की मुंत्यु होती थी तो इस 
प्रकार की हडिड यों को प्राप्त किया जाता था। जब भूत-प्रेतों को बुलाया जाता है तो 
चक-सम्भर देवता का आहवान भी किया जाता है ताकि वह रक्षक के रूप में रहे । 
हाझगों गाँव में इस प्रकार के तान्त्रिक लामा हैं । 


5. दुडूग्पुर--अमं-चक्त । 
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2, “मोक्ष' के लिए कहा जाने वाला मन्त्र । 


“बेल' का त्यौहार कई गाँवों में बीण के दिन हर तीसरे वर्ष मनाया जाते है । 
इसमें देवता द्वारा रक्षार्थ सारे गांव की-परिक्रमा की जाती है तथा लोग 
मन्दिर. में सुरक्षित प्राचीन समय के हथियारों के साथ तले हें । 





द्ध मन्दिर का एक भित्ति-चित्र जिसमें महात्मा बद्ध विशाम मद्रा 


दिखाए गा है । 
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ये मुख्यतः तीन प्रकार के होते हैं :-- 

. बड़ा घर्म-चक्र जो मन्दिर में रखा रहा है। इस में मन्त्र लिख कर डाल 
दिए गए होते हैं भ्लौर इसके घुमाने से उनका लाभ मिलता है । यह ताम्बे का बना होता 
है भ्रौर एक पेडी की भांति होता है । इस में एक करोड़ से भो भ्रधिक मन्त्र ग्रा जाते 
हैं। ये मन्त्र 'ऊँ माणे पदमे हूं होते हैं । 

2. मन्दिर में रखें गए छोटे दु्ग्युर जिन्हें 'माणे कोरलम' कहा जाता है, 
घुमाने के काम झाते हैं। ये एक मन्दिर में कई होते हैं। ये बहुघा मन्दिर के बाहर 
रामदे में इस प्रकार सजाए गए होते हैं कि परिक्रमा करने वाला व्यक्ति हाथ से इन्हें 
बारी बारी से इच्छानुसार घुमाता जाए । 

3... हाथ में ले कर घुमाने का धर्म-चक्र । इसे “थुगजी छिन्बो' कहा जाता है । 
इसका दूसरा नाम लाकौर मांणे' है। इसे चलते समये हाथ में ले कर भक्तजने घुमाते 
रहते हैं | 

6. तिडज़र--पूजा की प्यालियां। ये पीतल की बनी होती हैं। किसी भी 
मन्दिर में ये सात से कम नहीं होतीं। इन को 'दुनज़्र' भी कहते हैं । 

7. - दुइू-शंख । 

8. तीर--दा, इसे पूजा के समय सत्तू के झ्राटे की मूर्ति 'तोरमा में लगाना 
पड़ता है । 

9, मारमे; छोन्‍्पे--दीपक । पूजा के समय अनेक दीपक जलाए जाते हैं। 

0 कुथड्‌--चित्र, बुद्धों के भित्ति तथा वस्त्र-चित्र बनाने की यहाँ विधेष रुचि 
है, इन्हें बौद्ध-मन्दिरों में रखा जाता है । 

]. छोस-पेचा-पोयी, छोस-घरं । धम-पोथियां प्रत्येक लामा के पासे होती हैं 
भर वह इन्हें दिन तथा रात्रि के भ्रधिकांश समय में पढ़ता है । 

2., रल्डी-जतलवार । 

क्योंकि भूत-प्रेतों का झराहवान किया जाता है प्रत: लामा लोग लोहे का हथियार 
अपने पास रखते हैं । 

प्रल्दन लामो बौद्ध -धर्म में सब से बड़ी देबी मानी जाती है | ये 8 देवियों में 
सब से बड़ी देवी है | पूह के मन्दिर में इन सभी देवियों के भित्ति-चित्र हैं । 

गाँव की सीमा के साथ उपरि-किश्नौर के प्राय: प्रत्येक गाँव में एक दरवाज़ा 
(ड्योढ़ी) सड़क के बीच बनाया गयां होता है। इसके छत पर नीचे की शोर को 
भित्ति-चित्र बने होते हैं | इन चित्रों में मुख्य रूप से भगवान-बुद्ध तथा भ्रन्य धर्म-ग्रुरुओं 
के चित्र रहते हैं। इस दरवाजे को 'कंकणी' कहा जाता है । गाँव के बाहर से भाने 
वाले व्यक्ति को कंकणी के नीचे से गुजरना होता है तांकि उसके साथ भूत-प्रेत गाँव में 
ले आ सकें । 

जब लामा या किसी प्न्य प्रसिद्ध पुरुष की मृत्यु होती है तो. मृत्यु से पूर्व उस 
की भ्राज्ञा के अनुसार उसके शरीर को जलाया पभ्रथवा दफनाया जाता है। भ्रव दफनाने 
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की प्रथा नहीं के बराबर रह गई है परन्तु जलातें के पश्चात्‌ बची हड्डियों व राख को 
कुदड” में दबा कर रखा जाता है | कुदृड्ट एक प्रकार का “छोस्तेन' होता है पर इस 
में विधि-पूर्वक हड्डियों श्रादि को रखने की ही व्यवस्था रहती है जब कि छोस्तेन 
अथवा छोक्‍तेन” में उन पुरानी धर्म-पोधियों को दबाया जाता है जो पढने के योग्य 
न रही हों । 'छोक्‍्तेन' कई स्थामों पर लोगों की श्रद्धा- तथा “मोक्ष” की भावना के 
आधार पर भी बनाए जाते हैं। इन में लामा मन्त्र लिख कर तथा मूर्तियां बना कर 
लगाते हैं । इन्हें “घमं-स्तूप' कहा जाता है। थमं-स्तृप तीन प्रकार के होते हैं-- 
]. गलल्‍दन छोए कोर छोक्तेन' : 

इस स्तूप में पोधियां ही रखी जाती हैं । इस प्रकार के स्तूप घरों के अन्दर भी 
बनाए जाते हैं । गाँवों में ही सामूहिक रूप से इस प्रकार के धर्म-चक्रों को बनाया 
जाता है। 
2... नमग्यल छोक्तेन* : 

यह सर्ब--विजयी स्तूप होता है । इस के द्वारा भूत-प्रेत भाग जाते हैं। यह तीन 
मंजिल का होता है । कानम गाँव में इस प्रकार का स्तूप है। इस प्रकार के छोक्तेन के 
मन्त्र अलग होते हैं | 
3. रिकसुम गोस्यो छोक्तेन' : 

इस प्रकार के स्तूप को चित्र-रूप में अथवा मिट्टी आदि से बनवा कर भूत-प्रेतों 
को भगाने के लिए दरवाजे पर लगाया जाता है.। इस में निम्न-लिखिते तीन मूत्तियां 
रहती हैं :-- 

. प्राय मंजुश्ली--बुद्धि का देवता, पीला रंग । 

2. भ्राय अवलोकितेश्वर--महाकारुणिक देवता, सफेद रंग | 

3. वज़पाणि--बीरता का देवता, नीला रंगे । 


किश्नौर के लामा-धर्म का प्रभाव लोक-देवताओं पर भी पड़ा है | अनेक देवता, 
जिन का वर्णन लोक-देवताधों के भ्रध्याय में किया गया है, बौद्धससंस्क्ृति से प्रभावित 


]. कु-मृत छ्ारीर, दुढ-हड्डी । 8बीं, 8वीं तथा 28वीं तिथि को मरा हुआा व्यक्ति 
उस दिन नहीं जलाया जाता । जो व्यक्ति 'लोहां (चुख) राशि में उत्पन्न हुए हों 
उन्हें पहले दबाया जाता है दो-तीन कुछ दिनों बाद उख्राड़ कर जलाया जाता है । 
ऐसा विश्वास किया जाता है कि झ्राग लोहे को नहीं जला संकती इसलिये इस 
राशि बाले व्यक्ति को उसी दम जला देने से अनिष्ट माना जाता है । 

2. छोस्तेन भथवा छोक्तेन--छोए-धर्म, तेन-बनाएं रखना । भ्र्थात्‌ 'धर्मं को बनाए 
रखना । 

3... गलदन-गौरवपूर्ण, छोए-धमं, कोर-चक्र । 

--मौरवपूर्ण धमं-चक्र । 
4... समग्यल--नस-सर्व, ग्यल-दमन, भ्र्थात्‌ स्वदमन-स्तूप । 
5.. तीन प्रकार के स्वामी । 


छलाथाजथ [ &7० 


हैं। बद्ध-मन्दिरों के देवता रथ वाले नहीं होते, इने की मूर्तियां दीवारों पर बना दी 
जाती हैं । जिस स्थान पर लामाग्नों की हडिडियाँ विधि-पूर्वक दबाई जाती हैं उसे 
'पुरखइ' कहते हैं :--- 


किसनौर के प्रसिद्ध लामा : 


भारत-चीन संघर्ष से पूर्व इस क्षेत्र के भ्रनेक लामा तिब्बत में रह कर वहां के मठों 
में ज्ञानाजंन करते थे परन्तु सन्‌ 96। में वे भारत वापिस झा गए श्लौर भ्पने देश में 
विभिन्न स्थानों पर रहते हैं | 

इस क्षेत्र के सुड़नम गाँव के एक प्रसिद्ध लामा हैं जिन्हें लोग “नेगी लामा' के 
नाम से जानते हैं, वे तिब्बती भाषा तथा दर्शन के प्रकाण्ड विद्वान हैं । इन्होंने संस्कृत का 
भी पर्याप्त भ्रध्ययन किया है भ्रौर अनेक पुस्तकें लिखी हैं। झ्राज कल ये राजगीर में 
रहते तथा शिष्यों को पढ़ाते हैं। इन का तिब्बती नाम तनज़िन ग्यलसन है । 


एक भ्रन्य लामा स्योाबुड में हैं। ये 'लारम्बो' हैं । लारम्बा' बौद्धघरम की पढ़ाई 
के अनुसार सब से बडी उपाधि मानी जाती हैं । यह ल्हासा के मठ में दी जाती है । 


कानम गाँव का बौद्ध-मठ बहुत पुराना माना जाता है। यहां “कचेन? लामा 


रहते हैं । “काचेन' /कछेन उपाधि करने के लिए निम्न लिखित ग्रन्थों को पढ़ना 
पढ़ता है :--- 


). द्वीरा 3 वर्ष का समय 
2. नसडेल 7 वर्ष का समय 
3. फरचिन 3 वर्ष का समय 
4... उमा 4 वर्ष का समय 
5. ज्ोद 5 व का समय 
6. दुलुप्रा 3 वर्ष का समय 
7. केज़ो समाधि ग्रवस्था जो शेष सारी आयु चलती है | 


]. यह उपाधि तिब्बत के मठठों में पढ़ाई करने के पद्चात्‌ प्राप्त की जाती थी.। 

2. - कचेन'/कछेन बौद्ध-घर्म की *लारम्पा /लारम्बा की भांति बहुत बड़ी उपाधि मानी 
जाती है। लारम्पों की उपाधि 'डेपुड' मंठ में पढ़ने वाले लामाओझ्ों को दी जाती 
थी तथा “कचेन' की टशिलुम्बो में विद्या प्रहण करने बालों को । 
तिब्बत में केवल चार ही बड़े बौद्ध-मठ थे जहां बौद्ध-धर्म की शिक्षा दी जाती 
थी, ये :-- 

. डेपुह--जहां 7700 लामा पढ़ते थे । 

सेरा--जहां 5500 लामा पढ़ते थे । 

गल्देन--जहां 3300 लामा पढ़ते थे । 

टशिलुम्बो--जहां 3700 लामो पढ़ते थे, में स्थित थे। 


| कु हल 
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इस प्रकार 


“काचेन' बनने के लिए 25 वर्ष कायंमय लग जाता है। इन पुस्तकों की 


टीकाप्नों को भी याद करना पड़ता है । 


इन के झतिरिक्त लिप्पा, रारड्‌, जंगी, नेसड, ए्यालखर, टशिगड् तथा पूह प्रादि 
गाँवों में भी उच्च कोटि के लामा रहते हैं। रिब्बा गाँव के एक लामा भी “काचेन' है, 
बे उसी गाँव के मठ में रहते हैं. । 


तिब्बती भाषा में हिन्दुशों के कुछ प्रसिद्ध देवी/देवताझों के नाम इस प्रकार हैं :-- 


इक छ ४ 


न 


2: 
]3. 
]4, 
5. 
6. 
47. 


]8. 


यम राज़--सिड्गे छोएकी ग्यलबों । 

यमदूत--शिडे लेनगन । 

नक॑--ड्न-- बुरा, सोड---जाना --डून सोहु। 
स्वर्गं--लायुल, लो--देवता, युल--निवांस । 

कुबेर, धन को देवता--नोर ला ।नोर--धन, रा--देवतो । 


विद्या का देवता--प्रा्य मंजश्री -- जिचुन ज़रपेयडः । 


सरस्वती--थिशे लामो | 
चार दिशाप्रों के देवता--ग्यल छेनज़ी । 
घमं के देवता- छोएला । 


» गणेश->छोग दग--धन का देवता मना जाता है । 
«» शिवजी --अहःपोला--धर्म पाल माना जाता है । 


पाबंती--उमा । 

विष्णु--छुियब जुग । 

इन्द्र--लाही वाडपो ग्याज़िन । 
झ्ायंतारा--डोल्मा, डोल---तो रना, मा--माता । 
घमंपाल--छोएक्युड्‌ । 


वज्ञभ रव--दोरजे जिगबेद, (यह 5०00 ४०8० /४४०४०९४ अर्थात्‌ बौन-- 
योगाम्यास का देवता है ।) 


नागदेबता--लूमो--यहाँ नागित देबियां ही मानी जाती हैं, नागों को 


देवता नहीं माना जाता । 


9. 
20. 


भूत प्रेत--शिण्डे, सोण्डे । 
सावणी, वन-देवियाँ--लामों, लामोचे ।- (इसी नाम का सावणियों को 


प्रसिद्ध करने बाला एक मेला भी है)। 


2. 


22. 


घृतराष्ट्र--युल खोरशुइः---दिध्या व धन का देवता । 
रावण--लेंका डिन्चू, डिन--गला, चू--दस । 
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23. हयाग्रीवं--ताड़िन, हय--घोड़ा, ग्रीव--गला । 


24. बिलोक--खमसुड्‌ । 

25 प्रात्मा-सेम्स, नमणें। 

बौद्ध-धर्म के देवी देवतांधों का भी यहां के जनजीवन पर बहुत प्रभाव 
पड़ी है । 


बौद्ध-धर्म की दों प्रसिद्ध शाखाओं, महायान तथा हीनयान के संम्बन्ध में सरलतम' 
व्याख्या यह दी जा सकती है कि जब हम दूसरों की भलाई की दिद्या में सोचते हैं तो 
महायान के सिद्धान्तों के अनुसार झाचरण कर रहे होते हैं झ्लौर जब केवन अपने 
सम्बन्ध में सोचते हैं तथा दूसरों के हितों का ध्यान नहीं रखते तो हीतयान के 
अन्तर्गत चल रहे होते हैं | ग्येलुक्पा शाखा के भ्रमुस।र कोई भी व्यक्ति साधना के द्वारा 
“बुद्ध/ बन सकता है शोर मोक्ष प्राप्त कर सकता है । इस क्षेत्र में प्रचलित बौद्ध-धर्म 
की यह विशेषता है कि लामा लोग ख्याति की इच्छा नहीं रखते भ्ौर अपनी साधना 
का लाभ साधारण प्राणियों को भी पहुंचाना चाहते हैं, भ्रत: कहा जा सकता है कि 
इस घर्मं का समष्टिगत रूप किन्नर-समाज में क्रियाशील है । 


9 लोक जीवन ओर संस्कृति 


जन्म के संस्कार : 


मनुष्य जीवन में जन्स, विवाह एवं मृत्यु संस्कार सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण हैं। 
संसार की बतंमान जातियों के रहन सहन में इतना भ्रधिक परिवर्तन हो गया है कि 
आदिम युग में मनुष्य किस प्रकार रहता होगा, यह बता पाना कठिन है । भ्रनुमान 
द्वारा यह कहा जा सकता है कि झाराम्भिक समाज में सन्‍्तानोत्पत्ति पर मनुष्य 
प्रसन्‍न तो होता होगा परन्तु आाधुनिकयुग की भांति यह इन भ्रवसरों पर नुत्य- 
गायन तथा भ्रन्य गअनुष्ठानों में अपेक्षाकृत ग्रधिक सादा रहतो होगा । 


किन्नर-क्षेत्र में सन्‍्तानोस्पत्ति के समय अथवा इंस उपलक्ष्य में बाद में गीतों 
का प्रचलन नहीं है। समूचे क्षेत्र में यद्धपि सॉस्क्ृतिक विविधता है परन्तु जन्म 
के गीतों का न होना सोरे समाज की परम्परा है । व्यक्त रूप में लड़के अथवा 
लड़की का जन्म एक ज॑सा माना जाता है परन्तु फिर भी पुक्रोत्पत्ति पर सारा परिवार 
प्रसक्ष होता ही है। सम्पन्न परिवार देवता की पालकी को पुत्रोत्पत्ति के कुछ समय 
पश्चात्‌ अपने घर में लाते हैं लथा गांव वालों को खाना खिलाते तथा शराब पिलाते 
हैं । ऐसे अवसरों पर देवता को, प्रसन्नता व्यक्त करने के लिए ही घर में लाया जाता 
है। इसे शू-कुद (शू-देवता, कुद-बुलाना) कहा जाता है। शू-कुद के भ्वसर पर अनेक 
बकरों की बलि दी जाती है तथा भोजन आादि पर पर्याप्त घन ब्यय- किया जाता है । 


यहाँ बह्‌ प्रचलन है कि प्रसव के समय माता को खुड्ड (पशू बान्घने के 
कमरे) में रखा जाता है। इस प्रकार प्राय: प्रत्येक व्यक्ति का जन्म खुड्ड में होता 
है । जन्मे के पश्चात्‌ बच्चे को. नहलाया जाता है । जिस परिवार में बच्चे का 
जल्म हुआ हो उसके सदस्य प्रथानुसार दो क्‍प्रथवा एक सप्ताह तक (स्थानीय प्रथानुसार) 
न तो देवता का वाहन छू सकते हैं प्लोर न ही उस पर अपती परछाई दे सकते हैं । 
यदि इस सम्बन्ध में कोई व्यक्ति भूल करे तो समझा जाता है कि देवता (लाख) जूठा 
हो जाता है भ्रोर उसे शुद्ध करने के लिए बकरे भ्थवा मेमने की बलि की आवश्यकता 
रहती है । सूतक के दिनों में देवता का “क्रो' छूना भी वजित माना जाता है | बच्चे 
का पिता शेष परिवार वालों की भपेक्षा भ्रधिक दिनों तक “भ्रशुद्ध माना जाता है । 
निश्चित भ्रवधि के पदचात्‌ घर की शुद्धि की जाती है। किन्नौर के उपरि-भागों 
में लामा, परिवार की शूद्धि के लिए, यथा विधि मन्त्र पढ़ता है परस्तु निचले भागों 
में लिपाई तथा पानी आभाादि के द्वारा ही पबित्नता मान ली जातो है । 


उपरि-किन्नौर के प्राय: सभी गांवों में विभिन्न त्यौहारों के झवसरों पर, 
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पुन्रोत्पत्ति वाले परिवार की झोर से देवता को बकरा भेंट करने की प्रथा है। रोपा 
गांव में ऊख्याडः के समय पुत्रोत्पत्ति वाले परिवार सम्मिलित रूप से एक बकरा ग्राम 
देवी की भेंट चढ़ाते हैं, जिस से मांस की छुड्ं बनाकर प्राम-वासी पुत्रों के पिताझों को 
बारी बारी से पीटते हैं। कूनो-चारइ में पुत्रोत्पत्ति वाले परिवारों को ग्राम-देवता को, 
प्रावश्यक रूप से, एक त्यौहार के समय अपने घर ले जाना पड़ता है । पुत्रोत्पत्ति पर 
देवता को कुछ रुपये भेंट करने का चलन प्राय: सभी गाँवों में है परन्तु इस में भ्रपनी 
श्रंद्धानुसार कार्य किया जाता है, देवता किसी ब्यक्ति से प्राग्रह-पूर्व क भेंट नहीं मांगता । 


पुत्र तथा पुत्री के जन्म के सम्बन्ध में एक भ्रन्तर यह भी है कि राज-ग्रामड्‌ क्षेत्र 
के गाँवों में यदि. लड़की उत्पन्न हो तो-माता तीसरे दिन ही ख़ुड्ड से दूसरे कमरे 
में चली जाती है परन्तु यदि लड़का हो तो एक झौर दिन ठहर कर भश्रर्थात्‌ चौथे दिन 
दूसरे कमरे में लाई जाती है ।इस देर का कारण विश्षेषं नहीं होता केवल प्रथा ही इस 
के मूल में बंठी है, ऐसा समझा जा सकता है | 


इस प्रकार हम देखते हैं कि यहां जन्म के संस्कार बहुत सरल तथों स्वाभाविक हैं । 

नमगिया गाँव में बच्चे की उत्पत्ति पर माता-पिता द्वारा गाँव वालों को भोजन 
खिलाना पड़ता है। सनन्‍्तान चाहे लड़की हो भ्रथवा लड़का, दोनों ही दशाएं समान मानी 
जाती हैं । इस प्रकार दिए गए भोज को “डेवड” (बच्चे का भोज) कहा जाता है। गाँव 
की लड़ेकियां पुत्री के जन्म पर उसके पिता को -पीटती हैं और वह भागने का यत्न 
करता है । 


रोपा गाँव तथा उपरि-किन्नौर के अन्य क्षेत्रों में सन्‍्तानोत्पत्ति के दूसरे या तीसरे 
दिन शुद्धि के लिए लामा को बुलाया जाता है। वह “'सट्‌' (शुद्धि) के मन्त्र पढ़ता है । 
शिशु की जल्म-तिथि तथा ग्रहों को देख कर लामा उसके सम्बन्ध में भविष्य-वाणी 
करते हैं । 


लियो गाँव में लड़को तथा लड़की का जन्म एंक जंसा माना जाता है । जिस दिन 
किसी के घर में बच्चा उत्पन्न हो, उसके दूसरे दिन गाँव के प्रत्येक घर से स्त्रियां अनाज 
(न्यवड्‌) ले कर उस घर में जाती हैं। उस घर में गाना भ्रादि गाने की प्रथा नहीं है । 
लामा उस द्विन प्रात: काल “साइड बोलता है जिस के अनुसार मन्त्र पढ़ कर घूप 
अ्रदि दिया जाता है तथा घर की थुद्धि के लिए प्रार्थना की जाती है । 


बीस दिन ग्रथवा एक मास पश्चात्‌ सम्तानोत्वत्ति वाला परिवार सारे गाँव वालों 
को खाना तथा छड्‌ (बंडरी) देता है। इस प्रवंसर पर मेला भी होता है और गाँव के 
लोग बच्चे को पैसे देते हैं । यह एक प्रकार का भादान-प्रदान ही होता है क्योंकि ऐसा 
वे प्रायः प्रचलित प्रथा के प्रनुसार ही करते हैं, श्रद्धानुसार नहीं । 


विवाह प्रथायें : 


(्सी भी जाति की सामाजिक एवम्‌ सांस्कृतिक व्यवस्था को भली प्रकार समभने 

के लिये उस जाति की विवाह-प्रथा का भ्रध्ययन झ्रावश्यक होता है पितृ-सत्तात्मक 

| परिवारों में विवाह की संस्था द्वारा पिता से पति की श्रोर भ्रधिकार स्वत: परिवर्तित 
होते चले जाते हैं । उपहारों तथा वधु के मूल्य के रूप में झ्रादान-प्रदान द्वारा धन का 
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धुनवकितरण होता रहता है जिससे विभिन्न परिवारों की, भ्रथवा यूं कहेँ, समाज की 


विभिन्न इकाहयों की ग्राधिक स्थिति बदलती रहती है । दक्षिणी अ्रफीका की एक जाति 
में प्रचलित यह कहाबत-कि “व्यक्ति प्रपने ससुर का बैंक है,' साव॑भौम सत्य पर 
झाघारित प्रत्तीत होती है । हमारे समाज में भी तो जामाता को “दछ्मम ग्रह' कहा 


जाता है । 


संसार की विभिन्न जातियों में भिन्न प्रकार की विवाह-प्रथायें प्रचलित हैं परन्तु 
सबसे यह बात स्पष्ट है कि विवाह ही सामाजिक जीवन की मूलभूत इकाई है । किस 
समाज में किस प्रकार की विवाह-पद्धति प्रचलित है, उसमें कोन सी नई बातें हैं जो 
उस समाज को अन्य समाजों से अलग करती हैं, इत्यादि बातें समाज-शास्त्रियों तथा 
नृतत्त्वज्ञास्त्रियों के लिये महत्त्वपूर्ण हो सकती हैं परन्तु कौन सी प्रथा बढ़िया है. तथा 
कौन सीं घटिया, यह कहने का अधिकार शायद ही किसे हो | क्‍योंकि समाज भ्रपनी 
संस्कृति का रक्षक होता है भ्रत: अ्रपने प्रस्तित्व को बेनाये रखने के लिये बह जो प्रयत्न 
करता है उनकी गणना अ्रन्य समाजों से तुलनात्मक ढंग से नहीं की जा सकती ! 
मानव-समाज में जिन प्रथाओं को व्यक्ति के हित में स्वीकृति प्राप्त होती जाती है, उन्हें 
स्वस्थ दृष्टिकोण से ही देखा-परखा जाना समीचीन है । श्रपने से भिन्न समाजों की 
प्रधाप्रों के भ्रष्ययन में यह दृष्टिकोण नितान्‍्त प्रावश्यक एवम्‌ वांछित भी है क्योंकि 
इसके बिना निष्पक्ष अ्रभिमत बना पाना सम्भव नहीं हैं। 


किन्नर-समाज भौगोंलिक एवम्‌ सांस्कृतिक दृष्टि से श्रतीब महत्त्वपूर्ण इकाई है । 
क्षेत्र की स्थिति तथा संस्कृतियों के संगम के कारण यहां प्रागंतिहासिक काल की प्रथायें 
बतंमान समय में भी प्रचलित मिल जाती हैं । |मादिम-समाजों में यौन-सम्बन्धी धारणायें 
ही विवाह का भाकषंण नहीं होती बल्कि श्रम-विभाजन इस प्रकार के सम्बन्ध का मुख्य 
कारण माना जाता है । सन्‍्तानोत्पत्ति को विवाह का उद्देश्य माना जाता है परन्तु बह 
भी गौण ही रहता है! । 

इस क्षेत्र की सामाजिक स्थिति को देखते हुए यह कहा जा सकता है कि यहां 
श्रम-विभाजन की समस्या परिवार में महत्त्वपूर्ण भूमिका निभाती है। गाँव से ऊपर 
पर्वत-शिखर के पास (कण्ढे में) तथा बस्ती से नीचे नदी-माले के किनारे (न्योल में) 
भूमि के भ्रलग अलग दो भाग होते हैं जिनकी देख-भाल करना तथा भूमि के बंटवारे 
को रोकना--ताकि कम से कम सदस्य सम्पत्ति का भार सम्भाले रहें--भादि बातें 
झ्राबंश्यक होती हैं । प्रत्येक परिवार को प्राय: निम्नलिखित कार्य सम्पन्न करने पड़ते 
हैं "८ 

]. छारीरिक श्रम करके जीविकोपा्जेन । 

2. भेड़ बकरी चराना । 

3 खेती-बाडी करना । 

4. खेतों में सिंचाई करना । 
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5. उत्सवों के अवसरों पर उपस्थिति । 
6. बच्चों की देख-भाल | 
7. देवता की सेवा तथा उसके भ्रादेशों का पालन । 
8. कण्ढें की खेती का प्रबन्ध तथा झनाज भादि गाँव में लाना । 
9. विकास कार्यों में योग । 
0. किन्नौर से बाहर भेड़-बकरी ले जाता, इत्यादि । 
इस सूची को देखते हुए यह स्पष्ट होता है कि मैदानी ही नहीं बल्कि भन्‍्य कम 


ऊंचे पहाडी क्षेत्रों को अपेक्षा यहां पारिवारिक उत्तदायिल्व अ्रधिक हैं। परिवार में 
जितने भ्रधिक सदस्य होंगे, उतने ही भ्रधिक सुख होंगे | यह देखा गया है कि इस सारे 
क्षेत्र में बहुपति प्रथा प्रचलित है । इस प्रथा के प्रचलन के भनेक कारण हो सकते हैं ; 


यधा--- 


खजश्ों की प्राचीन विवाह-पद्धति का प्रभाव । 

सम्पत्ति की बाँट का भय । 

स्त्रियों की संख्या कम होना । 

अन्य संस्क्ृतियों का प्रभाव । 

निर्घनता ? । 

बड़े भाई के प्रति श्रादर-भाव तथा पुरुषों का आधिक्य । 


सम्पत्ति सम्बन्धी अधिकार तथा छोटी ब्रालिकाझों की हत्या करने की 
प्रथा! । 


8. परिवार की एकता की भावना तथा श्रम-विभाजन की समस्या* । 
9. पुरुषों का ईर्ष्यालू न होना* । दे 
डॉ० इरावती कारवे ने अ्रपने प्रसिद्ध ग्रन्थ 'किनशिप श्रॉरगेनाइज्ेशन इन इण्डिया 


में भ्रनेक उद्ध रण दे कर यह सिद्ध किया है कि बहुपति प्रथा व॑ंदिक काल में भी प्रचलित 
रही है”। उनके अनुसार छोटे भाइयों को बड़े भाई की पत्नी के साथ यौन-सम्बन्ध- 





डे, 


9 डी 
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अधिकार प्राप्त थे श्यौर यंदि छोटे भाई बिवाह करते थे तो बड़े भाई के विरुद्ध पाप 
करते थे । 
लेकिन डॉ० दिवराज शास्त्री प्रपने शोध-प्रबन्ध “ऋग्व॑ेदिक काल में पारि- 
बारिक सम्बन्ध' में इस मत से सहमत नहीं हैं'। उनका कथन है कि देवर दब्द द्विवर' 
के भ्रथ में प्रयुक्त नहीं हुआ है बल्कि प्राचीन काल में छोटे बड़े का भेद किये बिना पति 
के प्रत्येक भाई को देवर कहा जाता था | विलियम ग्राहम सुमनेर भी बहुंपति विवाह- 
अभ्रथा का प्रचलन जीवन के लिये संघर्ष तथा सम्पत्ति को न बांटने की भावना के कारण 
मानते हैं! ।वे लिखते हैं कि मालावार तट के नायरों में बहुपति प्रथा निर्धनता के 
कारण नहीं है बल्कि इसलिए है कि वे सम्पत्ति को बांटना पसन्द नहीं करते हैं | पंजाब 
के कुछ क्षेत्रों में प्रचलित बहुपति-प्रथा के सम्बन्ध में ब्रिफाल्ट* का कथन है कि यह 
प्रथा यहाँ हिन्दुकुश के निवासियों के कारण भाई है क्योंकि ग्राक्मणकारी उसी मार्ग से 
भारत में प्रवेश करते रहें हैं । कुछ विद्वान बहुपति प्रथा को इन पहाड़ी क्षेत्रों में पहले 
से बसी झादिम जातियों; यथा, डोम तथा भ्रन्य हरिजनों के कारण मानते हैं। उनका 
कहना है कि जब प्रायं जाति इन निवासियों के सम्पर्क में ग्राई होगी तभी उसने यह 
प्रधा प्रपनाई 'होगी” । प्राचीन काल में चीन तथा तुकिस्तान में भी बहुपति प्रथा प्रच- 
लित रही है | डॉ० इरावती कारवे के भ्रनुसार बहु-पति विवाह प्रथा खश्ों में सम्मवत: 
पहले में विद्य मान थी । 
किन्नर-क्षेत्र में प्रचलित बहुपति प्रथा यहां के रीति-रिवाजों की भांति बहुत प्राचीन 
है । यह तो निष्चित है कि इस क्षेत्र में खशों का ऐसा वर्ग अति प्राचीन-काल से निवास 
कर रहा था जिसे इस पवंतीय भाग की दुर्गंमता, सम्पर्कं-सूत्रों के अभाव तथा हिमालय 
की पवित्रता के कारण “'किन्नर' कहा जाने लगा । यह विद्यारणीय विषय है कि यह प्रथा 
इस बर्ग में पर्याप्त समय से प्रचलित रही है । सम्भव है हिमालय में झायों के निवास से 
पूर्व यहां के मूल निवासियों में इस प्रथा का प्रचलन रहा हो । इस क्षेत्र में निवास 
करेने वाली हरिजन जाति की संस्कृति व भाषा का प्रभाव यहां के सवर्णों की संस्कृति 
पर पड़ा हो झौर उन्होंने यह प्रथा हरिजनों (जिन्हें 'कोली' शब्द से अभिहित किये 
' जाने के कारण कई विद्वानों ने “कोल' जाति से सम्बन्धित माना है) से भ्रपनाई हो, 
ऐसा प्रतीत नहीं होता | इसका सब से सणकत प्रमाण है कि हरिजनों की बोली झाय॑- 
भाषाओं के समीप है जबकि सवर्ण तिब्बती-बर्मी भाषा परिवार से सम्बद्ध भाषा प्रयोग 
में लाते हैं। साथ हो हरिजनों की संूया इतनी कम है कि उनके द्वारा सबर्ण-संस्कृति 


). ऋग्वेदिक काल में पारिवारिक सम्बन्ध--डॉ० छिवराज श्ास्त्री-। 
2. वही, पृष्ठ 395 ॥ 
3, #>ठा८ए४४४-- 7७४८ 35. 
4... छास्‍80॥-]986 ४०४8८7६, ५०, ॥, ?, 69], 
5. $०2०ं४ 8०0०५ छा 8 709था070708 7?९०७८--07. २. )९. 55८७४, 
7९9. 23-24. 
बही, प्र ० 234 
7. #ऋकऋ्राए 0088088007 $0 0043, 9, 33. 
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को प्रभावित करने का प्रश्न ही नहीं उठता | यह ऐतिहासिक तथ्य है कि जब आाक्रमण- 
कारी विजित क्षेत्रों से बसते हैं तो वे उस- क्षेत्र में बसने वाले लोगों की संस्कृति को 
अनेक बातों को भ्पनी संस्कृति में मिला लेते हैं ताकि सांस्क्रतिक खाई को कम किया 
जा सके । इसी प्रकार विजित वर्ग नई संस्क्ृति की श्रनेक बातें अपना लेता है झ्रतः 
बहुत सम्भव है कि कि्नर-क्षेत्रों में भाने वाले वर्ग ने यहां के निवासियों के रीति रिवाजों 
को ग्रहण किया होगा जिसमें बहुपति विवाह प्रथा भी सम्मिलित रही होगी । खजों में 
बहुपति विवाह प्रथा का प्रचलन रहा है, ऐसे प्रमाण भी श्रनेक विद्वानों ने भ्रस्तुत 
किए हैं । 

पुराणों में बणित पाण्डबों की कथा से यह भी प्रतीत होता है कि भार्यों के एक 
बड़े वर्ग में बहुपति प्रथा प्रचलित रही है । मेंदानों में बसने वाले वर्ग की समस्‍यायें 
पवंतवासियों की समस्याओं से भिन्न थीं और उनके पास प्रत्येक प्रकार के साधन अधिक 
थे भ्रतः उनके यहां प्रचलित प्रथाओ्रों में परिवर्तन भ्रपेक्षाकृत शीघ्रता से हो गएं। बहुत 
सम्भव है कि प्रादिम मानव ने एकता की भावनां के वशीभूत हो कर इस प्रकार की 
प्रथा को प्रपनाया हो । पर्वतीय क्षेत्रों में रहतें वाले लोग दैनिक जीवन की कठिनाइयों 
के कारण भ्रधिक भावुक तथा सहयोगी वृत्ति के होते हैं प्रतः इस प्रकार की प्रथा का 
प्रचलन पारिवारिक सनन्‍्तुलन को जन्म देता है, इसी कारण इस प्रथा का वरतमान समय 
तक इत क्षेत्रों में प्रचलित रह पाना प्राश्चयं की बात नहीं है । 


निर्बनता के कारण बहुपति प्रथा के प्रचलन का तर्क॑ सबल भूमिका पर झाधारित॑ 
नहीं है । निर्धन जातियां तथा समाज संसार के अनेक भागों में हैं परन्तु सब में यह 
प्रथा प्रचलित नहीं हुई । बड़े भाई के प्रति भ्रादर-भाव के कारण यह प्रथा प्रचलित 
हुईं हो, ऐसा प्रतीत नहीं होता परन्तु परिवार के बीच नेतिकता तथा अनेतिकता का 
ज्ञान होने से पूर्व ही इस प्रथा का भारम्म हो गया होगा। पारिवारिक एकता की 
भावना का सबल होना बहुपति प्रथा की रीढ़ की हड्डी को काम देता है । 


सम्पत्ति के कारण ब्रटवारे से बचने के लिए इस प्रकार के रिवाज का प्रचलन 
आरम्भ में भले ही इस प्रया के मूल में रहा हो परन्तु वर्तमान समाज में सम्पत्ति का 
बंटवारा इसका मुख्य आधार नहीं है । किप्नरुक्षेत्र में श्रम-विभाजन की दृष्टि से इस 
प्रथा का प्रचलन माना जा सकता हैं। एक परिवार के सदस्यों को जितने अधिक कार्य 
करने भरावश्यक होते हैं, उन्हें पूरा करने के लिए बहुत भ्रधिक संदस्थों की प्रत्वद्यकतः 
रहती है, साथ ही पारिवारिक एकता का भी ध्यान रखना पड़ता है ग्रत: सभी भाइयों 
के भलग अलग विवाह नहीं क्रिये जा सकते क्‍योंकि बाद में झगड़े उठ खड़े होने की 
आशंका रहती है। 

इस क्षेत्र भें बालिकाओं को हल्या के कारण बहुपति प्रथा का प्रचलन नहीं माना 
जा सकता क्योंकि यहां लड़की तथा लड़के का जन्म एक जैसा ही माना जाता है । 
पतियों का एक दूसरे के प्रति ई्यॉलू होना तथा मातृ-सत्तात्मक परिवार की सी व्यवस्था 
जिसके अन्तगत परिवार में माता का दर्जा महत्वपूर्ण माता जाता है, इसके झ्रावश्यक 
कारण माने जा सकते हैं । 


स॒क्षेप में कहा जा सकता है कि बहुपति प्रथा यहां के मूल निवासियों में प्रचलित 
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रही है भौर भ्राघुनिक युग में उसका सम्बन्ध भले ही जीवन की किसी समस्या के 
साथ जोड़ा जाए, वह एक सामाजिक-व्यवस्था के रूप में सामने भ्राती है। किसी भी 
क्षेत्र की सामाजिक बनावट को समभने के लिए वहां पर प्रचलित लोक-गीतों, लोक- 
कथाश्रों तथा भाषागत मुहावरों व लोकोक्तियों का मुख्य हाथ रहता है । भ्रतः यदि हम 
किन्नर लोक-गीतों का भ्रष्ययन करें तो पता चलता है कि निकट प्रतीत में हीं ऐसे 

भी मिल जाते हैं जहां इस प्रथा के अ्तगंत विवाहित पत्नियां भी प्रसन्न नहीं थीं 
और झपने पतियों को छोड़ कर चली गईं तथा ऐसे उदाहरण भी मिलते हैं. जाहाँ झ्ननेक 
पतियों में से जब एक प्रति पहली पत्नी को पूछे बिना दूसरी पत्नी ले श्राया तो पहली 
पत्नी नाराज़ हो गई भौर यदाकदा उसके भाग जाने भथवा पभ्रात्महत्या के लिए तैयार 
थी। भनेक दशाम्रों में एक भाई द्वारा लाई गई झलग पत्नी सम्मिलित परिवार का 
सदस्य बन जाती है भौर उससे किसी को भझापत्ति नहों होती परन्तु छ्षिक्षित. तथा 
गतिशील परिवारों में बहुपत्ति प्रथा बन्द हो गई है भौर सुदूर क्षेत्रों में रह कर नौकरी 
करने वालों भ्रथवा घर में कम निवास करने वाले व्यक्तियों के लिए यह सुविधाजनक 
नहीं मानी जाती, झत: इस संस्था का विघटन निष्चित है | 


बतंमान समय में जिन परिवारों में बहुपति बिवाह प्रथा का प्रचलन है उनमें भी 
केवल सहोदर भाइयों की ही सम्मिलित पत्नी हो सकती है। सम्पूर्ण क्षेत्र में ऐसा कोई 
उदाहरण नहीं मिलता जिसमें किसी बाहर के व्यक्ति को इस प्रथा के भ्रन्तर्गत परिवार 
का सदस्य मान लिया गया हो | 


पुरुषों का बाहुलय तथा स्त्रियों की संख्या में कभी होना इस ज्ेत्र में बहुपति 
विवाह-अ्रथा के मुख्य कारण नहीं हो सकते क्योंकि सन्‌ 96] की जनगणना के झनुसार 
प्रति 000 पुरुषों की संख्या के पीछे 984 स्त्रियां थीं! । यह माना जा सकता है कि 
प्राचीन काल में स्त्रियों की संख्या कम होने के कारण इसे प्रथा का प्रचलन हुआ हो 
परल्तु इस क्षेत्र में विवाह की जों प्रथायें प्रचलित हैं उनका सम्यक्‌ अध्ययन किये बिना 
हम इस परम्परा का सामाजिक झाधार नहीं समझ सकते | बहुपति विवाहे-प्रथा किसी 
भी प्रकार से हेय अञअवा अ्रपमानपूर्ण सामाजिक व्यवस्था नहीं है झौर न ही उसका 
बर्णन समाज-विशेष को तिरस्कृत अथवा अवांछनीय स्थिति में डालता है बल्कि इस 
प्रथा के निष्पक्ष भ्रध्ययन से हमें प्राचीनतम मानव-समाज की आ,आरात्मा के दर्शन होते हैं । 
संस्कृतियों के आदान-प्रदान तथा सम्यताप्रों के विकास के साथ मनुष्य ने किस प्रकार 
समय-समय पर झपनी मान्यतामों को बदला है, झ्ादि बातों का भ्रध्ययन रोचक तथा 
उपयोगी होता है । 


किन्नर-समाज में प्रचलित विवाह-प्रकारों का प्रष्यपन उस समाज को भ्रधिक 
अच्छी तरह से समझने के लिए लाभप्रद्ध तथा भावद्यक है। इस क्षेत्र में मुख्यतया 
निम्नलिखित विवाह-प्र चलित हैं :-- 


]. जनेकट्ट क्रथणा कनेटइ---बड़ा भ्रथवा सामान्य प्रका का विवाह । 
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2. म्योटडू मीरछ--दो व्यक्तियों द्वारा बरात के रूप में जाकर सम्पन्न किया गया 
विवाह । 
3. बसमचलशिक्ष--प्रेम-विवाह । 
4. दारोश डबड़ब--बलपूर्वक किया गया विवाह । (इसमें दुल्हन को बलपूर्वक 
भगा लिया जाता है.) | 
5. हारी--विवाहिता से तलाक हो जानें के पद्चात्‌ पुनविवाह को “हारी” 
अथवा हार कहते हैं । इसके भन्तग्रंत कुमारी भ्रथवा अविवाहिता स्त्री के 
साथ विबाह सम्पन्न नहीं होता । 
इस क्षेत्र में लगभग 0 बोलियां प्रचलित हैं इसलिए विवाह के उपर्युक्त प्रकारों 
के नाम भी भिन्न-भिन्न बोलियों में अलग भ्रलग हैं। इन नामों तथा विवाह-श्र कारों का 
पूर्ण विवेचन हम भ्रगले पृष्ठों में प्रस्तुत करेंगे-- 


जुनेकड- 


सामान्य विवाह का प्रकार है। इस प्रथौं के अनुसार बर तथा बंधुं के माता-पिता 
आपस में विवाह सम्बन्धी बात चीत करके निर्णय करते हैं । ज़नेकडः प्रथा के पश्नुसार 
लड़के का बाप भपने पुत्र के लिये बधु तलाश करता है। पग्रनेक बार वह तीन लड़कियां 
ढूंडता है, तीनों के नाम पर तीन फूल लाता है और देव-भन्दिर में जाकर ग्राम-देंवता 
से उनमें से सब से उपयुक्त लड़की के बारे में पूछता है। इस भ्रवसर पर मध्यस्थ 
(माजोमी) भी साथ होता है । देवता सामानन्‍्यतयों एक लड़की के सम्बन्ध में स्वीकृति 
दे देता है। शेष दो लड़कियों के नामों के सम्बन्ध में लोगों को पता नहीं दिया जाता। 
लड़की के सम्बन्ध में स्वीकृति मिल जाने पर॑ माजोमी (मध्यस्थ) और लड़के का पिता 
लड़की के बाप के पास जाते हैं ग्रौर विवाह-सम्बन्ध पक्का करने की बात चलाते हैं । 
यदि यत्न करने पर भी लड़की का पिता न माने तो दूसरी जगह लड़की तलादा करनी 
पड़ती हैं । यदि स्वीकृति मिल जाए तो एक रुपया लड़की की वरणी के रूप भें उसका 
बाप लड़के के बाप से लेता है। उस अवसर पर लड़के के बाप का. ड्वाराब (घण्टी) 
तथा भच्छे भोजन से स्वागत किया जाता है| बाल-विवाह की प्रथा का भी प्रचलन है | 
बातचीत पक्‍की हों जाने पर यदि देर तक या एक वर्ष के भीतर विवाह सम्पन्न न हो तो 
फागुली के मेले (त्यौहार) के भ्रवसर पर लड़के का बाप लड़की के बाप के घर लड़की के 
नाम पर पोल्टू भेजता है । इस उपहार को 'फागुली बांटा' कहा जाता है और इस प्रकार 
के रिश्ते वाले कई लोग मार्गेशीर्ष मास में बकरा काटने पर भी बकरे की श्रांतें आदि 
लड़की के नाम पर उसके माता-पिता के घर पहुंचाः देते हैं जिसे 'छारमी बांटा कहते हैं । 
“*छारमिग' का भ्रथ पंतकड़ होता है। शादी से पूर्व लड़की को कपड़े भथवा गहने नहीं 
दिए जाते । शादी का दिन वर-वध्‌ के बाप या तो देवता को पूछ कर अथवा स्वयं ही 
अपनी सुविधानुसार निर्धारित करते हैं। इस क्षेत्र के ऊपरी भागों में बौद्ध-धर्म का प्रभाव 
श्रधिक है भ्रत: लामा द्वारा ही विवाह की तिथियों का निर्धारण होता है । 

विवाह के दिन वर पक्ष की शोर से वधु पक्ष के लिए माथे पर लगाया जाने 
बाला फ्यायज़ञ' (फ्याय--भाथा) नामक गहना भेजा जाता है | दोष आभूषण माता-पिता 
की ओर से विदाई के समय दिए जाते हैं । दर पक्ष की झोर से भ्र्य कोई गहना यहां 
नहीं दिया जाता 
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विवाह के सम्बन्ध में लड़की को प्राय: कोई संकेत नहीं दिया जांता भौर बरात 
वाले दिन भी उसे किसी कार्य के बहाने भ्रपने सम्बन्धियों के यहां भेज दिया जाता है 
ताकि वह सायंकाल तक लौटे झौर दिन में विवाह की तंयारियां प्री की जा सकें । 
लड़की द्वारा सारे भ्रायोजन के सम्बन्ध में पूछे जाने पर उसे मूठमूठ बातें बताई जाती 
हैं, जैसे देवता घर में बुलाया जा रहा है भ्रथवा लोग प्राकर वैसे ही गप्प शप्प के लिए 
बैठे हैं, इत्यादि | भ्रनेक बार इस सन्‍्देह के कारण रोचक घटनायें भी हो जाती हैं, जेसे 
यदि एक घर में तीन भ्रथंवा चार विवाह योग्य बेहिनें हों तो एक समभती है कि दूसरी 
का विवाह होने वाला होगा भ्रतः चिन्ता नहीं करती । यह उल्लेखनीय है कि यहां 
सुन्दरी लड़कियों के विदाह अपनी बड़ी बहिनों के बिवाहों से भी पहले हो सकते हैं, 
परन्तु इस प्रकार की घटनाओं को- सामान्य प्रथा नहीं मान सकते क्योंकि ये भ्रपवाद 
स्वरूप ही होती हैं | जनेकड्‌ प्रथा में माता-पिता द्वारा सब से बड़े बच्चों के विवाह सब 
से पहले निर्धारित किए जाते हैं जबकि दारोश डबडब में छोटों के विवाह बड़ों से पहले 
हों सकते हैं | अनेक बार लड़की को अपने विवाहे के सम्बन्ध में अपनी सहेलियों भादि 
से पूव-सूचना मिल जाती है, जिससे यदि उसे बर पसन्द न हो तो बह बिवाह के लिए 
इनकार कर देती है । 


ऐसी दशा में जबकि वध को झपने विवाह-सम्बन्ध का ज्ञान न हो, बरात आने के 
पश्चात्‌ बड़ी देर बाद गुन्ग्याले (वधु) को उसकी सूचना दी जाती है, जिसे सुन कर 
वह ज़ोर से रोना भ्रारम्भ कर देतो है प्लरौर उसी समय उसकी सहेलियां भी रोने लगः 
जाती हैं। 


इसके पश्चात्‌ लड़की को नहलाया जाता है। फिर उसे नए कपड़े, जो पिता के 
ही दिए होते. हैं, पहनाये जाते हैं | यहां यह उल्लेखनीय है.कि वर (लारो) के घर से 
“फ्यायज़ञ' गहना ही लड़की के घर दिया जाता है, शेष कपड़े व गहने वधु को ससुराल 
(पराया किम) में दिए जाते हैं। लड़के के ससुराल को 'दूरेस' तथा लड़की के ससुराल 
को “परायो' प्रथवा “पराया किम' कहा जाता है। नहलाने के बाद लड़की को उसकी मां 
के पास बिठाया जाता है तथा फिर मध्यस्थ (माजोमी या विददटू) लड़की को हाथ पकड़ 
कर उठाने से पहले उसकी माता के पांबों पर कुछ भेंट रखता हैं। लड़की का हाथ 
पकड कर, विदाई के समय, माजोमी वधु को दरवाज्ञे से निकालता है श्रौर गाँव के 
बाहर इसी प्रकार ले जाता है । सारे सम्बन्धी व गाँव वाले गाँव के बाहर तक इस 
झंवसर पर उसके साथ जाते हैं । 


वधु का पिता बर को सफेद पगड़ी पहनाता है। इसके पदचात्‌ एक तलवार 
अथवा कटार म्यान में बन्द करके वर की गाची (कमरबन्द) में लगाता है। इस समय 
प्र शराब पीने के लिए उपयोग में लाए जाते वाले दोनों “बाटिच' (प्याला) अथवा 
“नडचु' भी माजोमी तथा बर को दे दिए जते हैं । 

“बर की बरात (ज्ान्या) में जितने व्यक्ति जाते हैं उनसे लगभग बीस गुणा वधु 
की बरात में जाते हैं। एक के लिए बीस बरातियों की प्रथा दोनों पक्षों के सम्बन्धी 
जानते हैं। भरत: वर पक्ष के द्वारा जितने लोग बरात में लाए जाते हैं उन्हीं से अनुमान 
लगाया जा सकता है कि विवाह किस स्तर का होगा। बरात के भ्राने पर लोग सारी 
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रात भर वहीं सोते हैं और नृत्य-गायन का कार्यक्रम चला रहता है। नृध्य-्गायन 
(कायड) के समय में बर तथा बराती भी धुरी में नाचते हैं तथा प्रंथम गाना विवाह 
के सम्बन्ध में गाया जाता है । इस गाने में बताया जाता है कि किन किन वंष्षों के 
लोगों में किस प्रकार विवाह सम्बन्धी बात चीत हुई। गाने की कथा से प्रतीत होता 
है कि प्राचीन समय में वर-पक्ष के लोग भी झारम्भ में बधु-पक्ष वालों को यह नहीं 
बताते थे कि वे विवाह-सम्बन्ध स्थापित करने के उद्दृश्य से प्राए हैं। इसमें बताया गया 
हैं कि वर-पक्ष के लोग यह पूछते हुए झ्राए कि क्या कोई बकरी का बच्चा बिकाऊ है ? 
लड़की के पिता ने कहां--यदि बकरी का बच्चा चाहिए तो समीप के घर में जाओ । 
उन्होंने कहा-बकरी का बच्चा तो नहीं, गाय का बच्चा चाहिए। लड़की के पिता ने 
फिर वही -उत्तर दिया। उन्होंने बाद में बताया कि वे उसकी लड़की के साथ अपने 
लड़के का विवाह-सम्बन्ध स्थाप्रितं करने के लिए श्राए हैं। मोमा (बढ़ों के लिए झादर- 
सूचक दाब्द) ने यह कह कर इनकार किया कि उसकी लड़की घर के छत पर लगाए 
गए मंडे (दारछोद) की भांति है, प्रतः वह उसका विवाह प्रस्तावित लड़के से नहीं कर 
सकता । बाद में गीत के बोल अधिक मोहक हो जाते हैं और गाया जाता है कि कण्ढे के 
पक्षी को; वन की स्वतन्त्न चिड़िया को, नहीं पकड़ना चाहिए था परन्तु यदि पकड़ 
लिया तो अंब ठीक ढंग से पकड़ें रहना और किसी प्रकार का कष्ट न देना । यंदि 
लड़की को कष्ट दिया जाएगा झ्थवा खाने के साथ वे बंस्तुएं दी जाएंगी जिन्हें यह 
नहीं खाती तथा पहनने को बे कपड़े दिए जाएंगे जिन्हें यह नहीं पहनती तो इसके भाई- 
बन्घु उठेंगे (क्रोध करेंगे) भौर सीढ़ी को जला देंगे । 


इस क्षेत्र में वर के लिए पालगी (पालकी) तथा भ्रन्य किसी प्रकार के बाहन का 
प्रचलन नहीं है। सम्पन्न परिवारों के वर घोडों पर जाते हैं प्रौोर साधारण परिवार 
का वर पैदल ही जाता है | पूह डिवीज़न में वर तथा बराती घोड़ों पर जाते हैं क्योंकि 
वहां प्रत्येक घर में घोड़े पालने की प्रथा है । मार्ग में जहां किसी पुल अथवा नाले को 
पार करना होता है वहाँ बकरे या मेमने की बलि दी जाती है। यही नहीं, बल्कि 
काटे हुए बकरे को पुल पर लहू की लकीर देते हुए घसीटा जाता है ताकि मार्ग में मिलने 
वाले भूत-प्रेत बलि को स्वीकार करें और नदी झ्थवा नाले से पार बरात के साथ न 
आएं । 

जब बरात गांव में पग्राती है तब भी, भनेक गांवों में, उसके साथ झाए हुए भूत- 
प्रेतों को भगाने के उद्देश्य से उसे गाँव के बाहर रोका जाता है भोर मशालें जला कर 
गाँव बाले बरातियों के पास जाते है तथा बकरे की बलि दी जाती है । मूरह गाँव में 
ये मशालों वाले लगभग सारे गाँव में घूमते हैं तथा भूतों को दूर रखने के लिए सरसों 
प्रादि जलाते तथा 'थू थ्‌' करते हैं। राजग्रामड्‌ क्षेत्र में देवता बरात का स्वागत.बर 
के घर पर ही करता है । 

बरात की बिदाई के समय वंधु का पिता लम्बू (पीतल का खुले मुंह्‌ वाला बड़ा बेसन) 
लोटा, थाली, बिस्तर, पलंग, ट्रंक, खाना बनाने के अन्य बरत॑ंन, कुदाली, दरास्ती, लवान, 
चिमटा तथा प्रन्य वस्तुएं लड़की को दहेज के रूप में देता है। विवाह में बाजे झादि 
का प्रबन्ध सम्पन्न परिवारों के लोग ही करते हैं। ऐसा बताया जाता है कि हस क्षेत्र में 
केवल बज्जीरों (विष्टुओों) के वंशों के बर ही बिद्ाहावसरों पर पालकी में जाते रहे हैं । 
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बरात की विदाई के समय गाँव की स्त्रियां एक छोटा किन्तु सारगर्भित गीत 
गाती हैं जिसके ग्रनुसार वर-बघु की मंगल-कामना की जाती है तथा उन्हें राम भौर 
सीता की जोड़ी कहा जाता है| इस प्रकार के विवाह के अभ्वसर पर माजोमी बहुत 
महत्त्वपूर्ण भूमिका निभाता है और उसे पूछ कर (ज़ई) सारे काय॑ किए जाते हैं। 

जैसा पहले कहा जा चुका है, जब बरात बर के घर के पास पहुंचती है तो वह 
गाँव के बाहर रुक जाती है | वहां लडकी के गाँव से जितनी भी लड़कियां ही उस गाँव 
में ब्याही गई होती हैं, वे बरात को “सोंठ' (शराब तथा पोल्टू) देती हैं। बरातियों के 
साथ भाए भरदृष्य भूत-प्रेतों को गाँव से दूर रखने के लिए ग्राम-देवता गाँव के बाहर 
जाता है और प्रत्येक बराती को गाँव में भेजता जाता हैं। भनेक बार पुजारी ही देवता 
की झोर से जाकर बरातियों से मिलता है तथा बाद में बकरे झ्रथवा मेमने की बलि दी 
जाती है । यह पूजा केवल शुद्ध किया हुआ पानी छिड॒कने पर भी सम्पन्न हो सकती है। 
लडकी के गाँव में बरात पहुंचने पर ऐसा नहीं किया जाता । कई गाँवों में बराती ग्रोक्‍्च्‌ 
द्वारा फेलाए गए कपड़ के नीचे से गुज़रते हैं। रात को विवाह के सम्बन्ध में लड॒की 
की सहेलियों द्वारा एक गीत गाया जाता है । 

अगले दिन वर पक्ष के सब सम्बन्धी वर के घर के छत पर इकट्‌ठ होते हैं फिर 
वहां पर बर व वधु को एक स्थान पर बिठाया जाता है। वर के सब भाइयों को एक 
पंक्ति में बिठाया जाता है। इन सब भाइयों को सफेद पगड़ी बांधी जाती है। यह 
पगड़ी सेहरे के स्थान पर होती है । इस क्षेत्र में वर सेहरा नहीं बांधेता । इस समय 
वर-बधु के सामने एंक थाली में फूल रखे जाते हैं। इस थाली में सब सम्बन्धी पंसे, 
कपड़े, दोहडू, पट्‌टू तथा अनेक भ्रन्य बस्तुएं वर-बधु को भेंट करते हैं। इन सब 
वस्तुओं का लिखित रूप में हिसाब रखा जाता है | इस प्रथा को 'बेल्डिड' कहा जाता 
है । “बिल्डिह' परिवार में होने वाले केवल पहले ही विवाह १२ होता हैं। श्षेष में, 
प्रनेक स्थानों पर यह विधान नहीं है । वरों को इस झवसर पर जो एक ही पगड़ी 
बांधी जाती है, वह मामा द्वारा दी जाती है। इस पगड़ी को बांधने का भ्रथं होता है 
कि विवाह सम्मिलित रूप से हुआ है । इसे अवसर पर बरातियों की खूब झावभगत की 
जाती है शौर उनके द्वारा इनकार करने पर भी उन्हे घी दिया जाता है। उस दिन 
बरात बहीं ठहरती है। रात को फिर मेला लगता है | 

अगले दिन प्रातः खाना खा कर जब बराती घर जाने के लिए त॑यार होते हैं तो 
वधु उनके साथ बाहर दूर तक रोती हुई जाती है । विदाई के समय भी एक गीत 
“कायड? लगाते हुएं गाया जाता है | थोड़ी दूर जा कर बराती बंठ जाते हैं भौर 
माजोमी के पास लड़को के लिए कुछ पंसे तथा वस्तुएं देते हैं। इस प्रथा को “उदानड 
कहते हैं । 

इसके बाद लड़की भ्रपने ससुराल चली जाती है और बरात माज़ोमी के 
घर जाती है जहां वह एक दिन ठहरती है। वहां भी नृत्य गायन (मेला) होता है । 
इस रात माजोमी का पर्याप्त खर्च हो जाता है। अगले दिन बरात अपने गांव वापिस 
चली जाती है । यहां यह उल्लेखनीय है कि इस क्षेत्र में मेहमान तीसरे ही दिन वापिस 


.  नृत्य-विशेष । 
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जाते हैं। प्रथा के अनुसार प्रथम दिन भाने के लिए, दूसरा दिन ठहरने के लिए तथाः 
तीसरा प्रस्थान के लिए रखा जाता है। ठीक भी है, स्थान की कठिनाइयों व दुर्गम 
रास्तों को देखते हुए इस प्रथा का प्रचलित होना सहज स्वामाविक है | 

न्योटड सीरड : 

“ज्ञनेकड' में लड़की की बरात में अ्रनेक बार सौ से भी शब्रधिक बराती चले जाते 
हैं श्रौर विवाह का ख काफी हो जाता है। णों परिवार इतने बड़े ग्रायोजन को 
सम्मव नहीं मानते ठहों विवाह के एक श्रन्य प्रेकार “न्योटड मी रइः' (स्योटडू-दो, मी रडः 
आदमियों के साथ) का आश्रय लिया जाता है। इस प्रकार की छादी के लिए भी 
देवता की आज्ञा लेना प्राय: झआवद्यक है | यह झ्ाज्ञा विवाह के प्रकार के सम्बन्ध में 
नहीं होती बल्कि सम्बन्ध स्थापित करने के लिए होती है| लड़की के पिता की संहेमति 
तथा वधु-पक्ष के मामा झादि अन्य सम्बन्धियों की स्वीकृति भी प्रावश्यक मानी जाती 
है। भ्रनेक बार इस प्रकोरें का बिवाह करने पर ग्रेगल की यह साध भी रहती है कि धन 
तथा अन्य प्रकार के प्रबन्ध हो जाने पर बढ़े विवाह (ज़नेकडः) का आयोजन किया जाए 
परन्तु अ्रपवाद-स्वरूप ही है | 'न्योटडू मौरड' फे पश्चात्‌ जब कभी “जनेकडः' का 
आयोजन हुआ है तो यह परिवार की समृद्धि तथा बदली हुई परिस्थितियों का ही सूचक 
रहा है | ऐसे श्रायोजन कभी कभी तो सन्‍्तान हो जाने-के पश्चात्‌ भी होते रहे हैं । 
इस झवसर पर स्त्री को उसके मायके भेज दिया जाता है तथा पुरुष बरात लेकर उसके 
मायके उसी प्रकार जाता है जैसे वह अविवाहित हो । वधु के माता-पिता इस अभ्रवसर 
पर दहेज भी देते हैं.। 

“न्योटडः मीरहू' में लड़की की “वरणी' एक रुपया होती हे । माजोमी इसमें भी 
महत्त्वपूर्ण भूमिका निभाता है । इस अवसर पर सभी सम्बन्धियों को नहीं बुलाया जाता 
तथा वर बरात के साथ ससुराल नहीं जाता । केवल माजोमी तथा एक श्रन्य- व्यक्ति 
वध्‌ के घर जाते हैं भ्रौर वहां एक दिन ठहर कर उसे वर के घर लाया जाता है । 
जञनेकड' की एक प्रथा यह भी है कि उसमें वर वध को ग्राशीर्वाद देने के लिए देवता 
को घर में बुलाया-जाता है। इस प्रथा को “'शू-कुद' (ग्राम देवता को बुलाना) कहा 
जाता है । न्योटडः मीरडः' में धु-कुद्‌ श्रावश्यक नहीं होता और वर-वध्‌ देवता के मन्दिर 
में जा कर भी देवता का प्राश्षीर्वाद प्राप्त कर सकते हैं “न्योटडः मीरडः' में भी पगड़ी 
सब बरों को बांधी जाती है । संक्षेप में कहा जा सकता है कि “न्योटडः मीरड' विवाह 
का संक्षिप्त तथा साधारण प्रकार है । 

“न्योटडू मीरड! प्रकार के विवाह में जहां एक पक्ष भ्रमीर तथा दूसरा निधन हो, 
एक पक्ष में भ्रच्छा विवाह भी हो सकता है । इस दक्शा में इस अ्रवसर पर एक पक्ष द्वारा 
विवाह के सारे अनुष्ठान किए जाते हैं परन्तु इसमें भी बर वधु को लाने के लिए 
ससुराल नहीं जाता । बरात में इस-ददा में भी कम लोग जाते हैं क्योंकि दूसरे पक्ष 
पर खर्च का बोक भ्रधिक हो जाने का भय रहता है । “न्थोटडः मौरइ प्रकार का विवाह 
कझ्ादी से अधिक एक समझौता होता है जिसमें बर तथा वधु पक्ष अपने कर्त्तव्यों को 
सरलता पूर्वक निभाते हैं। साधारणतया “न्योटइः मीरड” के पश्चात्‌ विवाह सम्बन्धी 
बड़ा भ्रायोजन करने की प्रथा भ्रब समाप्त-प्राय: है भ्रौर इसे हमें विवाह-प्रथा का” 
प्रचलित श्रंग नहीं मान सकते । विवाह चाहे किसी भी प्रकार का हो, 'डोलहूचिम" (वर: 
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द्वारा सास के पांवों पर भेंट रखना) इस प्रथा का भ्रावश्यक प्रंग है। जब वर विवाह 
के पद्चात्‌ प्रथम बार अपने ससुराल जाता है तो उसे अपनी सास के पांबों पर नमस्कार 
करते समय कुछ रुपये रखने पड़ते हैं। पांबों पर इस मेंट को रखे जाने के बाद ही 
सास जमाता से कुशल-क्षेम पूछती है। सास के पांवों पर मुकना 'डोलझचिम' कहा 
जाता है । 

दस चुलशिश : 

'दमचुलशिश' का शाब्दिक श्र्थ “ठीक सम्बन्ध होना -होंता है। इसमें 
आपस में प्रेम हो जाने पर प्रेमी तथा प्रेमिका भाग जाते हैं। इसे “भाग्यमिग' 
भी कहते हैं । जब प्रेमी-प्रेमिका घर लौटते हैं तो लड़के का पिता माजोमी को लड़की 
के माता-पिता के पास समभौते के लिए भेजता है। माजोमी अपने साथ शराब की 
एक बोतल तथा उस पर लगाने के लिए कुछ मक्खन तथा इज़ित (इज्ज्ञत) के रूप में देने 
के लिए कुछ रुपये मी ले जाता है । लड़की के माता-पिता के घर पहुंचने पर बह अ्रप- 
राघषी की सी क्षमा-याचना करता हुआ, शराब की बोतल के सिरे पर मक्खन की एक 
बत्ती लगा कर उसे कुछ राशि के साथ उन्हें भेंट करता है। यदि दूसरा पक्ष बहुत 
क्रोधित हो झौौर भेंट को स्वीकार न करे तो वह “इज़ित' के प॑से बढ़ाता जाता है तथा 
लड़के के द्वारा की गई भूल के लिए क्षमा मांगता है। माता-पिता के द्वारा भेंट 
स्वीकृत कर लेने पर बात का समाधान निकल श्राता है श्लौर लड़की के मामा तथा 
झल्य सम्बन्धियों को मनाने का प्रइन क्षेष रहता है। लड़की के मामा का उसके विवाह- 
सम्बन्धों को निश्चित करने में आ्राधा भाग माना जाता है। अतः उसे भी इक्ित के 
पैसे देना झ्रावश्यक होता है । लड़की के सम्बन्धी “इज़ित' के प्रधिकारी होते हैं प्रतः 
उन्हें भी कुछ रुपये देने पडते हैं । 

जब लड़की के माता-पिता समझौते के लिए उत्सुक न हों तो “इज़ित' के पंसे 
नहीं दिए जाते । इस दज्शा. में बात अन्तिम दौर में नहीं पहुंचती । 'दारोश डबडब' में 
शी डेजित के रुपये का अप्रदन उठता है। 'भाग्यांमिग” विवाह का प्राचीन संस्कार 
हैं, क्योंकि इस प्रकार के विवाह में वर वध्‌ एक दूसरे को भली प्रकार समभते हैं भरत: 
इस प्रकार का वियाह भ्रन्य विवाहों की अपेक्षा प्राय: प्रधिक स्थायी रहता है । 


दारोश डब डब : 


इस क्षेत्र में प्रचलित विवाह-प्रकारों में 'दारोझ-डबडब का भपना स्थान है। 
'दारोश' का भ्र्थ “बलपूर्वक' तथा “डबडब' का अर्थ 'घसीटना' होता है। इस प्रकार के 
विवाह में लड़की की इच्छा का ध्यान बहुत कम रखा जाता है। दारोश डबडब को 
यदि हम बिवाह-प्रकार न कह कर एक झादिम जातीय प्रथा कहें तो ग्रधिक उचित 
होगा । इस प्रथा को “राक्षस विवाह' के भ्रन्‍्तगंत रखा जा सकता है । जब कोई लड़की 
सुन्दर तथा शिक्षित हो तो उससे विवाह के इच्छुक लड़के यह प्रयत्न करते हैं कि उसे 
वध के रूप में प्राप्त किया जाएं। यदि “ज़नेकड्,' “न्योटट मौरडू' अथवा “दमच्‌ लणशिश' 
प्रकारों में से कोई भी सम्भव न हो तो 'दारोश डबडब' का सहारा लिया जाता है । इस 
अ्रथा को हम सामान्‍य रूप से प्रचलित विवाह-प्रकारों में नहीं रख सकते क्‍योंकि ऐसी 
घटनाएँ वतंमानकाल में निरन्तर कम होती जा रही हैं परन्तु इस प्रथा का उल्लेख 
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अवश्य ही किन्नरों की.सामाजिक व्यवस्था का सम्यक्‌ भअ्रध्ययन करने के उद्देश्य से 
आवध्यक है | 

ददारोश डबडब' किन्नर-क्षेत्र के निचले भाग, जिसमें “कन्नोरयानुस्कद' उपभाषा 
का प्रचलन है, का शब्द है। प्रन्य क्षेत्रों में इस प्रथा को क्या नाम दिया गया है, इस 
सम्बन्ध में हम भागे विचार करेगे | साधारण भ्रथे में यह कहना असंगत नहीं होगा कि 
इस प्रथा के भ्रन्तगंत लड़की को बलपूर्वक उसकी इच्छा या प्रनिच्छा से विवाह के उद्देश्य 
से भगाया जाता है । बेहुधा लड़की को यह पता नहीं होता कि उस प्र किस टोली की 
आंख है । यदि युवक तथा युवतियां एक दूसरे के साथ विवाह के इच्छुक भी हों तो भी 
बहाने भ्रादि के लिए दारोश डबडब की स्थिति उत्पन्न करते हैं परन्तु जहां लड़की को 
दारोषाडबडब का पता न हो वहां वह बड़ी उलभन में पड़ती है। दारोश डबडब में वर- 
पक्ष के लड़कों की एक टोली-बन जाती है श्रौर लोग इस ताक में रहते हैं कि लड़की 
को. किसी अकेले स्थान: पर पाकर बलपूर्वक भगा ले जाएं । उपयुक्त भ्रवसर प्राप्त 
होने पर वर वधु को संर्व प्रथम छूता है प्रौर इसके बाद उसकी टोलीं के युवक उसे 
बलपूर्वक भगाने का यत्न करते हैं। ऐसा समझा जाता है कि जो भी व्यक्ति सबसे 
पहले भगाने हेतु लड़की को छुएगा, वही उसका भावी पत्ति होगा । वह बाजू आदि से 
किसी बहाने लड़की को सर्वप्रथम छूने का प्रयत्न करता है और इतनी देर में उसके 
दल के लोग निकल पढ़ते हैं तथा उसे बलपूबंक उठा करे ले जाते हैं। भ्रनेक बार यह 
कार्य इतनी श्षीघ्रता से हो जाता है कि लड़की को यह भाभास ही नहीं हो पाता कि 
उसका भावी पति कौन होगा | जब डबडब करने वालों ने वध्‌ को अपने घर ले जाने 
के लिए उठाया होता है तो कई बार वह रोती चिललाती तथा दांतों से उन्हें काट खाती 
है। परन्तु साधारणतया वे उसे छोड़ते नहीं हैं और भप्रपने घर पहुंचा कर हो दम लेते 
हैं । कई बार इस टोली को लड़की के द्वारा पत्थर या जूते भी खाने पड़ते हैं । 


जब लड़की को वर के घर पहुंचा दिया जाता है तो सब॒ लोग इकट्‌ठे होंकर यह 
चाहते हैं कि विवाह सम्बन्धी बातों का निर्णय उन्हीं के पक्ष में रहे । वे इस के लिए 
प्रयत्नशील हो जाते हैं कि बधु पक्ष के लोग उनके इस कार्य को अन्यथा न लें तथा 
सम्बन्ध को स्वीकार कर लें । 

इस अवसर पर लड़की की भरसक सेवा होती है, उसे भ्रच्छा खाना दिया जाता है 
तथा गाँव तथा परिवार की सारी स्त्रियां उसे समझाने का प्रयत्न करती हैं । यदि लड़की 
अप्रसंन्न हो तो पर्याप्त समय तक खाना नहीं खाती झ्ौौर रोती रहती है परन्तु पूर्व ज्ञान से 
लाई गई लड़की को मनानो कठिन नहीं होता | कई बार लड़की भागने में भी सफल हो 
जाती है झौर ऐसी भी घटनाएं हो जाती हैं जब लड़की के न मानने पर कानून की 
लपेट में आने के डर से भ्रथवा भ्रन्य कारणों से उसे अपने घर लौटने दिया जाता है । 

दारोहा डबडब के दूसरे दिन यर-पक्ष के लोग वधु-पक्ष को मनाने के लिए एक 
या दो मांजोमी (मध्यस्थ) भेजते हैं । भाजोमी सारी स्थिति को स्पष्ट करके क्षमा- 
याचनो करते हैं तथा लड़की के माता पिता को “इज़ित' का रुपया देने का यत्न करते 
हैं | “इज्ित' धाब्द किन्नर-समाज में वद्ष्ट प्र्थ का द्योतक है । किसी का प्रपमान होने 
पर, लड़की का तलाक होने पर झथवा अल्य किसी प्रकार की हानि पहुंचाए जाने पर 
जो मान-हानि होती है, उसे “इज़ित' कहा जाता है । देवता को पूछे बिना यदि प्रन्य 
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गाँव के लोग ग्राम-वासियों के साथ प्रवांछनीय व्यवहार करें अथवा दारोश डबड़ब के 
प्रस्तर्गत लड़की को भगा कर ले जाएं तो देवता को भी 'इज़ित” का पैसा देना श्रावदयक 
होता है । विवाह-सम्बन्ध स्थापित करते समय जो भी राशि बर-पक्ष से प्राप्त की जाती 
है उसे 'इज्धित' कहा जाता है । किन्नोर के निचले भागों में सामान्यतः “इज़ित'“का 
रुपया दों सौ से कम होता है परन्तु ऊपरी क्षेत्रों में यह राशि कई गुणा अभ्रधिक होती 
है । झनेक परिवार “इज्ित” का रुपया नहीं स्वीकार करते । माजोमी अपनी भूल 
स्वीकार करके तथा सारे कृत्य के लिए वधु के माता-पिता से क्षमा-याचना करते हैं 
ताकि उनका क्रोध झान्त किया जा सके । 

माजोमी शराब की बोतल तथा मक्खन ले कर जाते हैं और उसके साथ पाँच 
रुपये की राशि लड़की के माता-पिता को भेंट करते हैं। इन वस्तुओ्रों के स्वीकृतः हो 
जाने पर यह समझा जाता है कि वधु-पक्ष के लोग 'इज्ञित' के पैसे ले कर बातचीत के 
लिए त॑यार हो जाएंगे। मक्खन को सुख-समृद्धि, शुभ-कामनाओं तथा सौभास्य का चिह्न 
माना जाता है इसीलिए मोजोमी शराब की बोतल के मुख पर उसे लगा कर भेंट करते 
हैं। जब “इज़ित' ले ली जाती है तो लड़की के माता-पिता यह चाहते हैं कि उनकी 
लड़की को उनके घर भेज दिया जाए तथा तिथि निश्चित करने के पदचात विधिवत 
विवाह किया जाए | 

ऐसी दक्शा में लड़की को बुलाने के लिए उसके मांग्रके की ओर से कोई व्यक्ति 
उसके ससुराल जाता है पभ्रोरं एक दिन वहां ठहर कर उसे अपने साथ लाता है । ज॑सा 
कि पहले कहा जा चुका है, किन्नर-क्षेत्र में सम्बन्धियों के घर भ्रतिथि कम से कम दो 
रातें प्रवश्य ठहरते हैं। सौहादं की दृष्टि से इस प्रथा का बड़ा महृत्त्वं है । 

जब “इज़ित' की राशि स्वीकार कर ली जाए तो विवाह से पूर्व भी कई बार 
लड़की ससुराल जाती रहती है और उसके यहां प्रथम सन्‍्तान होने से पूर्व यथा-विधि 
विवाह कर दिया जाता है। सामान्यतया “इज्ित' की राशि की स्वीकृति के पदचात्‌ 
विवाह सम्पन्न करने की कटिनाई समाप्त हो जाती है और केवल लोकाचार के लिए 
“जनेकड्‌ का दिन निश्चित क्रिया जाता है | वास्तविक कठिनाई तो तब रहती है जब 
माजोमी वधु-पक्ष को विवाह के लिए राज़ी न कर सके । यदि लड़की की किसी भ्रंश 
तक स्वीकृति हो तो माजोमियों के निराश लौटने पर भी उसे वापिस नहीं भेजा जाता । 
लड़की के मांता-पिता को मनाने के प्रयत्न जारी रहते हैं | कई बार माजोमी जाते बाते 
रहते हैं और माता-पिता को सम्बन्ध की स्वीकृति देने के लिए समभाते व प्रार्थतां करते 
हैं । यदि किसी कारण से लेड़की के माता-पिता . सम्बन्ध की स्वीकृति के पक्ष में न हों 
तो भी प्रथम सन्‍्तान होने के पश्चात्‌ बात सुलक जाती है | इस दशा में माता-पिता या 
तो स्वीकृति दे देते हैं या फिर माजोमी के द्वारा बात सुलमाने के प्रयेत्न बन्द कर दिए 
जाते हैं । 

यदि 'डबडब' लड़की की इच्छा के भ्रनुसार किया जाए तो माता-पिता को मनाने 
की बात पर भ्रधिक बल नहीं दिया जाता । “इज़ित' का जितना पैसा उन्हें दिया जाए, 
लेनां पड़ता है। यदि माता-पिता प्रसन्न हो जाएं तो शेष सम्बन्धी 'इज़ित' के पैसे लेने 
से इनकार नहीं करते । दोनों पक्षों में समझौता हो जाने पर पोल्टू (पकवान) श्रादि के 
अनेक किल्टे (टोकरे) एक पक्ष दूसरे पक्ष को लड़की की बिदाई के समय देता है तथा दोनों 
पक्षों में इन प्रवसरों पर बकरे काटे जाते हैं। शराब, जिसे स्थानीय भाषा में *रक' कहां 
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जाता है; इन उत्सबों का महत्त्वपूर्ण पेय होता है । लोग रास्ते में पीने के लिए भी 
कुछ बोतलें अपने साथ ले जाते हैं। “दारोश डबडब' भ्रति प्राचीन कोल से प्रचलित प्रथा 
है । इसका सब से बड़ा दोष यह है कि इसमें लड़की को भपने भाग्य का निर्णय करने 
का तनिक भी अधिकार नहीं है | स्थानीय कानुन (८०४।णाश ५ [.8७) के प्रनुंसार 
*दारोश डबडब' भयंकर अपराध नहीं है । फिर भी वर्तमात समय में इस प्रथा पर अंकुश 
लंगा है शौर लोग “डबंडब' की दशा में यह प्रयत्न करते हैं कि बात आपस में सुलझः 
जाए झौर कानून की द्रण न लेनी पड़े । 


विवाह प्रथा का जाति-विश्येष के सांस्कृतिक इतिहास के साथ धनिष्ठ सम्बन्ध 
होता है श्रत: भ्रन्य जातियों में इस प्रकार के प्रचलन प्र दृष्टिपात कर लेना उचित 
होगा । बेल पूर्वक भगाने की. प्रथा सिक्किम में भी प्रचलित है | यहां माजोमी को 
“बरमी” कहा जाता है | सिक्किम क्षेत्र में यह भी मानों जाता है कि भानजा श्रथवा 
भोनजी पर माता की तरह आधा अ्रधिकार मामो का भी होता है | किन्नर-क्षेत्र में भी 
*प्रामा' का अब्रधिकार इसी प्रकार माना जाता है तथा विवाह सम्बन्ध निश्चित करने 
के लिए मामा महत्वपूर्ण भूमिका निभाता है और 'इज़ित' की राष्षि का भागी वह भी 
होता है । सिक्किम में “कुन चेन' नामक विवाह-पद्धति के अनुसार वर की शोर से एक 
व्यक्ति. लड़की को चुराने (भग़ाने) के उद्देश्य से उसके घर में घुसता है भौर घर की 
स्त्रियां उसका अवरोध करती हैं। ऐसी दशा में उत स्त्रियों को भी कुछ पैसे देने 
पड़ते हैं ।! 


तिब्बत के 'पुराड' क्षत्र में मध्यस्थ को लोड्मी' कहा जाता: है । यहां भी भगाने 
की प्रथा प्रचलित है श्रौर 'इज़ित' के पैसे 'लोडमी' ही लड़की के पिता को देता है । 


लड़की को भगाने की प्रथा छोटा नागपुर की कुछ जोतियों, यथा--हो, सत्थाल, 
मुण्डा तथा भूमिज' आ्रादि में भी प्रचलित है। सरायकेलों की एक आदिम जाति भूमिज 
में लड़की का पिता विवाह सम्बन्धी बात पक्की कर लेने पर भी यह ६छा व्यक्त 
करता है कि उसकी लडकी को भगाकर ले जाया जाए । इसके लिए समय आदि 
दोनों दलों के द्वारा निश्चित किया जाता हैं। इस तरह की शादी के कारण प्रचलित 
घारणा के अनुसार लड़की के माता-पिता का मान बढ़ता है ।* किक्नर क्षेत्र के कुछ भागों 
में विवाह सेम्बन्धी बात पक्की हो जाने पर भी इस प्रथा के अन्तर्गत लड़की को 
भगा लिया जाता है इस प्रकार लड़की का भगा कर ले जाना एक झ्रोपचारिकता मात्र 
ही होती है और समाज में उसे बुरा नहीं माना जाता | जब वर तथां वधु-पक्ष में 
विवाह की बात तथ हो जाती है तो लड़की के माता-पिता निद्चिचत तिथि को पूर्व- 
निर्धारित समय पर उसे किसी कार्य के बहाने घर से बाहर मेज देते हैं तथा वर-पक्ष 
के लोग समय पाकर उसे भगाने में सफल हो जाते हैं। अनेक बार लड़की को भी 


4... इछाब (आज्याता॥ 0859--786 6/॥2०ंटा( ै(80886 (एड/005 ० ०, 
॥. एण 88270 5०0०9 ० 80788|, ?9. 3, 893, ५४०, 7>[ ?. 5-22. 

2. बही, पृ० 9। 

३3... 39. 0. 0--6 छाण्यां]8$ ण -$2भ्लती8, ऐ, 42 3$- पृ०ण०0 49 '#क- 
ए३8॥४8--?४०॥०४४07 एशं॥07, 99886 07. 


294 ] किन्नर लोक साहित्य 


इस बात के सम्बन्ध में किसी ढंग से वर-पक्ष द्वारा संकेत दे दिया जाता है श्रौर बह 
यह समभती है कि उसका हरण करने के सम्बन्ध में उसके माता-पिता को कोई ज्ञान 
नहीं है । जब दोनों पक्ष आपस में वातचीत करवेः “भगाने के विवाह” का फैसला करते 
हैं तो लड़की का मूल्य पहले निर्धारित कर लिया जाता है परन्तु उसे गुप्त रखा जाता 
है । जब लड़की को भगाया जाता है श्रौर माजोमी भेजें जाते हैं तो प्रकट रूप में सारी 
बांतों को एक प्रकार नए ढंग से श्रारम्भ किया जाता है श्रीर “इज़ित' के प॑से लिए 
जाते हैं । 

किन्नर-क्षेज्ञीगय.ः समाज अ्रपनी विशिष्ट संस्कृति तथा परम्पराओं के कारण 
समाजशास्त्रीय, भाषाशास्त्रीय तथा नृतत्व-विज्ञान की दृष्टि से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण इकाई 
है। इस क्षेत्र में प्रधाश्रों की भिन्नता तथा स्थानीयता इस अध्ययन को और भी अधिक 
रोचक बना देती है । जिन विवाह-प्रकारों पर गत परष्ठों में विचार किया है वे मुख्यतः 
उक्त नामों के श्रन्तर्गंत विचार तथा काल्पा क्षेत्रों में प्रचलित हैं | कूनोचारड क्षेत्र, 
जो तिव्बत की सीमा के साथ सटा हुआ है; में 'दारोश डबडब' को 'डवचिस फीफी 
श्रथवा “कुनमा कूशा' (चोरी से ले जा कर) कहते हैं । चोरी करने या “'कुनमा कूशा' की 
नियत वाला लड़का श्रपने साथ श्राठ-दस या इससे कम युवकों को लेकर इस अवसर 
की त्तयारी में रहता है कि लड़की को पकड़ कर अपने घर ले जाए | इस क्षेत्न में यह 
आवश्यक नहीं कि विवाह की इच्छा वाला लड़का ही सब से पहले लड़की को हाथ लगाए। 
बलपूर्वक भगाई गई लड़की अनेक बार रोती रहती है श्रौर खाना आदि भी नहीं 
खाती । दूसरे दिन दो या तीन माजीमी (मध्यस्थ) जिनमें से एक मामा के वंश 
का होता हैं, एक बोतल 'कोरडः' (मेंट) तथा इज़ित के प॑से लेकर लड़की के माता- 
पित्ता के घर जाते हैं। उस बोतल पर या शराब के बीच मक्खन लगाना शुभ शकुन 
माना जाता है । यहाँ शराव के प्याले के बाहर भी मक्खन का टीका. (येरका) 
लगाना आवश्यक होता है । यह सम्मान का प्रतीक भी माना हैं । बड़ी पदवी वाले 
लोगों, विशेष कर लामांग्ों. के प्यालों में तीन टीके लगाने की प्रथा है। माजोमी 
लड़की के घर वालों के पास लड़के के वंश व-परिवार की प्रशंसा करता है और कहता 
है कि उस घर में लड़की को सब सुख सुविधाएं प्राप्त होंगी। लड़की के माता-पिता 
रिश्ते के सम्बन्ध में मान जाएं. तो माजोमी के साथ परिवार के सदस्य वर-वधु के 
भावी जीवन की मंगल-कामना के लिए इकट्ठु ब्रेठ कर शराब पीते हैं । 'इज़ित' के 
रूप में इस क्षेत्र में भी दो सो रुपये तक की राशि लेने की प्रथा है । यदि बात 
निश्चित हो जाए तो कई परिवार विवाह भी निश्चित कर लेते हैं, पर अनेक बार 
शादी नहीं की जाती बल्कि लड़की वंस ही अपने ससुराल में रहने लग जाती है । 


इस क्षेत्र में 'सम्बा थुनशा' (प्रेम विवाह, सेम्बा दिल, थुनशा-मिलकर) में भी 
“इज़ित' की राशि का दिया जाना आवश्यक है | माजोमी भी होते हैं । इसमे लड़का 
व लड़की भाग जाते हैं। उनके पीछे घर वाले माजोमी भेज कर बात ठीक केरने का 
य॒त्न करते हैं। भागने का उपयुक्त समय भेड़-बकरियों को सर्दियों से पहले मैदानों 
में ले जाने का होता है । भेड़-बकरियां कुछ मील दूर पहुंचाने के पश्चात्‌ प्रेमी श्रपनी 
प्रेमिका से मिलने गांव लौट आता है और वे गाव से भाग कर भेड़-बकरियों के साथ 
मैदानों में चले जाते हैं । बाद में इस प्रकार की शादी को मॉ-बाप की स्वीकृति 
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मिल जाती है| इस क्षेत्र में शादी की तिथि प्रायः लामा की सहायता से ही निश्चित 
की जाती है पर उसमें दोनों पक्षों की सलाह से परिवर्तत हो सकता है। “रेशा' 
(मंगनी द्वारा) प्रकार के विवाह के लिए वर व वधू पक्ष में बात चीत हो जाती है । 
माजोमी ही इस प्रकार के विवाह की बात चलाते हैं शोर कोरडः (शराब की भेंट) 
की बोतल मक्खन सहित प्रस्तुत करते हैं। जिन के यहां केवल लड़कियाँ ही हों - उन्हें 
मकपा (घर जमाई) की आ्रावश्यकता रहती है अत: कई बार उन्हीं की भोर से 
माजोमी लड़के की खोज में निकलता है । मकपा को अपने ससुराल में ही रहना होता 
है और वह लड़की के माँ-बाप की सम्पत्ति का अधिकारी हो जाता है । 


कई मकपा भ्रपने घर की सम्पत्ति का भाग भी ले लेते हैं । इस क्षेत्र में शादी 
को पशलेन' तथा बारात को “जनेटडः' कहते हैं। इस दिन वर-पक्ष की ओोर से 
अपने घर में चावल, रोटी और शिकार बताया जाता है। बरात के साथ बाजे- प्रादि 
का भी प्रबन्ध रहता है। बेर घोड़े पर जाता है परन्तु यदि मार्ग खराब हो तो पैदल 
ही जाना पड़ता है । उसे पगड़ी बांधी जाती है। बराती रास्ते के लिए पोल्टू तथा 
दाराब ले कर जाते हैं । मार्ग में खतरनाक स्थानों, यथा, नदी नालों पर जहाँ भूत-प्रेतों 
का डर हो, बकरे की बलि दी जाती हैं। लड़की के घर के लिए भी कुछ पोल्टू व 
शराब साथ ले जाने की प्रथा है । वर के साथ कुल मिला कर दस पन्द्रह बराती होते हैं, 
ज्षेष ग्राम वोसियों का साथ जाना झ्रावष्यक नहीं समझा जाता । वर के कई भाई होने 
पर भी केवल बड़ा ही भाई शांदी के लिए बरात में जाता है । 


'पगुलेन! में बधु पक्ष में खाना भ्रादि तंथार होता है तथा बरातियों के पहुंचने 
पर भोजन कराया जाता है। इस क्षेत्र में भी यद्यपि लड़की को विवाह के सम्बन्ध में 
स्पष्ट रूप से बताया तो नहीं जाता पर सहेलियों से वह इस बात का पता लगा ही 
लेती है +वंधु के घर पहुंचने के बाद बरात के स्वागत में नृत्य का कार्यक्रम होता 
है । वधु को गहने व श्रच्छे कपड़े पहनाए जाते हैं। वर पक्ष के लोग गहने व कपड़े वधु 
को लेकर जाते हैं। यदि कोई गहना कम हो तो वघु-पक्ष वाले जल्दी बनवानें का बायदा 
लेते हैं झौर उसके लिए उन्हें प॑से भी देने पड़ सकते हैं। भ्रगले दिन बे वहीं ठहरते हैं । 
उस दिन लड़की वालों को धी डाल कर भोजन खिलाया जाता है । 


वधु-पक्ष वाले लड़की को सं प्रकार के बतंन दहेज में देते हैं। वध के साथ 
लगभग 40-50 बराती होते हैं। सम्पूर्ण किश्नर-क्षेत्र में बर की बरात वधु की बरात से 
कई गुणा भ्रधिक होती है । बरात में स्त्रियाँ सी होती हैं। गांव वाले उन्हें विदा 
करने के लिए जाते हैं। विदाई के समय लड़की रोती जाती है तथा उसे भो घोड़े 
पर बिठाया जाता है। 


वापसी पर भी बरात को कई स्थानों पर पूजा करनी पड़ती है। गांव में 
बहुंचने पर “कोरड्‌' के साथ उन सब का स्वागत किया जाता है। उस समय भी पूजा 
की जाती है तथा पूजा (पूरइ)का सामान पोल्टू आदि के साथ फेंक दिया जाता है । 
यह सम्भवत: उन दुरात्माझ्रों के लिए किया जाता है जो मागं से भ्रदृक्य रूप में 
बरातियो के साथ आई हुई मानी जाती हैं । धर पहुंचने पर दाराब की मेंट (कोरह) 
दी जाती है। खाना खाने के पह्चात्‌ मेला (कायडइ) लगता है। लड़की के साथ 
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श्राए बराती वर पक्ष वालों से खूब चीज़ों माँगते हैं भ्रौर रोब जमाते हैं। कई बार तो 
चीज़ें ठीक न मिलने पर वे कई वस्तुएं, यथा, थाली भ्ादि तोड़ भी देते हैं । 


अगले दिन “उदानड” तथा “बेल्डड” होता है। इन दोनों प्रथाओं के सम्बन्ध 
में पहले विचार किया जा चुका है | माजोमी के घर बरात के जाने की प्रथा इस क्षेत्र में 
नहीं है। “उदानडः' के समय बर के सब भाइयों को देवता के सामने छत पर पगड़ी तथा 
झचकन झादि पहना कर एक पंक्ति में, सब से बड़ा सब से भागे, फिर उससे छोटा, 
फिर उससे छोटा, इस प्रकार बिठाया जातो है । बधु भी उस समय वहीं होती है । 
प्गड़ी व गाची बांध लेने से ही वे सब भाई उस नव वधु के वैधानिक पत्ति हो जाते 
हैं । सबसे बढ़ा भाई वेधघानिक तौर पर भी, यदि बाकी भाई झौर शादियाँ भी कर 
लें तो, उस वधु का प्रसली पति समभा जाता है। पगलेन में दूल्हों में से एंक का 
बरात में जाना बहुत श्रावश्यक है। शादियां झाषाढ़ क कार्तिक में अभ्रधिक 
होती हैं । 

रोपा घाटी किल्नर-क्षेत्र का महत्त्वपूर्ण भाग है। इस घाटी में शियाशों, सुडनम, 
ग्योबुडः तथा रोपा प्रसिद्ध गाँव हैं । रोपा गाँव की देवी चण्डिका किन्नौर की महत्त्वपूर्ण 
तथा सर्वाधिक दधाक्तिमती देवी समभी जाती है। इसी देवी ने किन्नर-क्षेत्र के महेश्वर 
देवताप्रों के बीच क्षेत्रों की बांट की थी। चण्डिका बाणासुर व हिड़िम्बा की पुत्री तथा 
महैशुरों की सब से बड़ी बहिन बताई जाती है। इसघाटी में यद्यपि प्राय: “कनौर- 
यानुस्कद' भ्रर्थात्‌ काल्पा से नीचे के क्षेत्रों में प्रचलित बोली प्रयुक्त होती है परन्तु एक 
गाँव सुड़नम की बोली किन्नर-क्षेत्र के किसी अन्य गाँव की बोली से नहीं मिलती | इस 
घाटी में प्रचलित विवाह-प्रथाओं में भी भ्रन्‍्य क्षेत्रों से तनिक भिन्नता है अत: इनका 
बिवरण प्रस्तुत करना असंगत नहीं होगा । इसे “गन्ग्युल/गज्ज्युल वेली' भी कहा 
जाता है । 


स्यमशा डापड : 


सुड्नम की बोली में दारोश डबडब (भंगाने की शादी) को “न्यमशा डापडू' कहते 
हैं। जो युवक वर की ओर से लड़की को बलपूर्बक लाने के लिए जाते हैं, उन्हें बर के 
घर में सायंकाल का भोजन दिया जाता है। बलपूर्वक लाई गई लड़की के घर में प्रवेश 
करने के बाद दरवाज्ञे पर बंकरा काटा जाता है ।- अगले दिन माजोमी (समध्यस्थ) 
लड़की के माता-पिता को मतोने के लिए जाते हैं ।- ये संख्या में पांच भ्रथदा सात होते 
हैं। शराब की बोतल कोरड (मेंट) के रूप में उसी प्रकार लाई जाती है ज॑से माजोमी 
अन्य भागों में मक्खन लगा कर ले जाते हैं । लड़की के पिता को “इज़ित' की कुछ राशि 
देनी पड़ती है, यह प्रायः एक रुपये से हृज्ञार रुपये तक होती है । सुड्टनम में एक व्यक्ति 
के विवाह में सगे सम्बन्धों को दी गई राशि का विवरण इस प्रकार है--वधु के प्रिता 
को 600 ०, छोटे पिता! (चाचा) को 300 रु० भौर बड़े पिता (ताया) को ]00 रु० 


]. बहुपति विवाह-प्रथा में पिता के बड़े ब. छोटे सभी भाइयों को “पिता' झ्रथबा 
“तेग क्या (बड़ो पिता) तथा “बवाच्‌' (छोटा पिता) कहा जाता है। ताया 
अथवा चाचा शब्द प्रचलित नहीं हैं । ४ 
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की राशि इज्ित के रूप में दी गई, यद्यपि वे संभी भाई सम्मिलित परिवार में रहते 
थे। वधु के क्षेष दो पिताओों ने कुछ नहीं लिया उन्हें एक एक बोतल झराब के साथ 
पांच पांच रुपये भेंट स्वरूप दिए गए। लड़की की दो मौसियों ने बीस बीस रुपये 
स्वीकार किए तथा 'इज़ित' के रूप में मामा ने सौ रुपये लिए । इसके भ्रतिरिक्त भ्रन्य 
सम्बन्धियों को भी थोड़ी बहुत राशि देनी पढ़ी | वर ने सास के पांबों पर भुकते 
समय (डोलड्चिम में) तीस रुपये उसके पांवों पर रखे । 'डोलड्चिम' की प्रथा प्रायः 
सारे किन्नर-क्षेत्र में प्रचलित है । इसके भ्रन्तगंत सास के पांवों पर बर को कुछ राशि 
आवश्यक रूप से रखनी पड़ती है। इसके भ्रतिरिक्त विवाह पर जो ब्यय हुआ वह इस 
राहि से भलग था| यदि वधु के ताया भथवा चाचा घर से बाहर हों तो उनके नाम 
पर भी पांच रुपये तथा शराब की एक बोतल देनी पड़ती हैं। 'समझायामो”' हो जाने 
पर बड़े विवाह की तिथि लामा निष्षितत करता है । इस बड़ी शादी को “स्यमशो लेमों' 
(बहू करना) कहा जाता है। 


न्यमशा लेमो : 


दोनों पक्षों में सगे सम्बन्धी झ्रामन्त्रित किए जाते हैं। सम्बन्धियों को “बोस्युड 
कहा जाता हैं । लड़के की बरात में भ्रन्य सम्बन्धियों के- साथ “बक्टुद्ज़िखा' भ्र्थात्‌ 
“बर का सखा' तथा लामा भी होते हैं। मार्ग में वर के साथ उसके सम्बन्धी, बजन्तरी, 
लामा तथा बष्टुदूज़िखा, सब इकट्ठे चलते हैं । बक्टुद्‌ज़िखा का यह कर्त्तव्य होता है 
कि वह वर के साथ ही रहे। बर तथा ज़िखा के सिरों पर सफेद कपड़े बांधे जाते 
हैं। बक्टुद्ज़िखा वर की रक्षा के लिए प्रपने हाथ में तीन रंग के कपड़े (लाल, हरा 
तथा सफेद) तथा तीर ले कर चलता है। बरात घोड़ों पर जाती है । 


वंधु के घर पर पहुंचने पर “वोनयुडज्ञ' के साथ एक कमरे में बरात को बरिंठाया 
जाता है। इस अवसर पर बर अपनी सास के पांबों पर ऋक कर नमस्कार (जिसे 
परोचिमों भ्रयवा डोलहझूचिम कहा जाता है) करता है। इस में साधारणतया दस-बीस 
रुपये की राशि उसके पांवों पर रखी जाती है। शेष सम्बन्धियों के पाँवों पर भी थोड़ी 
बहुत राशि रखना झ्रावरयक माना जाता है । 


इस भ्वसर पर बोनयुडूज़ (सम्बन्धी) इकट्ठे बंठ जाते हैं भौर भ्रप्रसप्न प्रतीत 
होते हैं। माजड्मी (मध्यस्थ) एक विशेष प्रकार का “क्रो के आकार का दो मुंहों वाला 
बतंत शराब से भरता है तथा बोनयुडज़ को मनाना भारम्म करता है । बहू उन्हें पांच 
रुपये की राशि भी भेंट करता है| इसके पश्चात्‌ वे प्रसन्न हो जाते हैं तथा शराब के 
बत॑न को बाहर ले जाकर पूजा करते हैं । इसके पश्चात्‌ प्रत्येक व्यक्ति को शराब बांटी 
जाती है फिर सब को खाना खिलाया जाता है। लड़की की सहेलियां भी बरात में 


,. समका-बुझा कर विवाह के लिए लड़की के माता-पिता को मनाना । 

2, “क्रो' निचले किन्नौर में पीतल भ्रथवा लोहे का गंगासागर के भ्राकार का बतंन 
होता है । इसे पवित्र बतंन माना जाता है' क्‍योंकि देवता के द्वारा छिड़काव 
भ्रादि का सारा कार्य 'क्रो' के साथ ही सम्पन्न किया जाता है। यह एक प्रकार 
से 'देवता का लोटा' होता है। 
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उसके साथ जाती हैं. वधु सब सम्बन्धियों से गले मिलती है भौर रोते हुए विदा होती 
है । माता से गले मिलते समय वह उसे छोड़ती नहीं है। इस पर वर (माकपा) को श्रपने 
हाथ से उसे छूना पड़ता है और माजडूमी (मध्यस्थ) उसे माता के गले से छुड़ाने का 
भ्रयत्न करते हैं । 


बरात में सब से झागे बजन्तरी, उसके पश्चात्‌ लामा, वधु के बोनयुड्ज़, बाद 
में वधु तथा उसकी सहेलियां, वध्‌ को सहारा देने के लिए माजडमी तथा सब से पीछे 
बर तथा उसका सखा (वक्‍्ट्दज़िखा) चलते हैं। सखा के हाथ में इस समय भी तीर 
झवद्य रहता है । 


माकपा (वर) के घर पहुंचनें पर लामा कोरड्‌ (देव-पूजा की शराब) का मन्त्र के 
साथ छिडकाव करता है | जिस कमरे में बोनयुडज़ (वधु के सम्बन्धियों)- को ठहराया 
जाता है उसके दरवाज़े पंर वर की मां भ्च्छा पभ्रनाज तथा “नंगा जौ! प्रादि लेकर “यर' 
(घी) का टीका लगा देती है। वधु को लड़के की माता हाथ पकड़ कर भझन्दर ले 
जाती है । उस समय वधु के हाथ में पांच रुपये तक की राशि दी जाती है ताकि बह 
खाली हाथ पहली बार घर में प्रवेश न करे । बजन्तरो नीचे आंगन में बैठते हैं। जब 
सब लोग घर में प्रवेश कर जाते हैं तो दरवाज्ञे पर बकरा काटा जाता है जिसका उद्देश्य 
मार्ग से साथ झाने वाले भूत-प्रेतों को प्रसन्न करके बापिस भेजना होता है । 


घर के भीतर सब से पहले बोनयुडज़ भ्रपनी झ्ायु तथा स्थिति के अनुसार ब॑ठते 
हैं। यहां पर यह उल्लेखनीय है कि किन्नर-समाज में एक पंक्ति में बैठने के लिए 
ब्यक्ति को पश्रायु तथा सामाजिक स्थिति का ध्पान रख कर ही स्थान ग्रहण करना होता 
है। बहुपति विवाह-प्रथा के झन्तगंत सब भाइष्टयों में से कोई भी दूल्हा बन कर जा 
सकता हैं, सब की आवश्यकता नहीं होती । इस अवसर पर “दू” (कोन) थाली में रखा 
जांतो है | माजडभी घी लगा कर “दू' का छोटा टुकड़ा जिखा (सखा) को देता है। सखा 
सब से पहले सब से बड़े भाई तथा बाद में उससे छोटों को इस प्रकार के टुकड़े देता है । 
बधु को भी बाद में वेसा ही टुकड़ा दिया जाता है परन्तु वह उसे नहीं खाती झौर उसे 
पीछे बंठी सखियों को दे देती है तथा बे उसे पीछे दीवार से चिपका देती हैं । इस क्रिया 
को तीन बार दोहराया जाता है। इसके पश्चात्‌ थोड़ा थोड़ा दूध दिया जाता है जिसे पीछे 
इसी प्रकार, पीछे दीवार के साथ, उंडेल दिया जाता है । इस क्रिया को “छुमकोन*ै 
पर्थात्‌ “एकता करने बाला नमकीन हलवा' कहा जाता है। इसके पदचात्‌ यह समझा 
जाता है कि दोनों पक्षों की एकता हो गई । 


बाद में अ्ंतिधियों को शराब (छड़ः) तथा स्त्रियों को नमंकीन चाय पिलाई जाती 
है । इस अवसर पर वधु की सखियां विवाह का गीत गाती हैं जिसमें वर पक्ष को बताया 





]... “दू' कनौरयानुस्कद का शब्द है। यह एक प्रकार का नमकीन हलवा होता है 
जिसे डण्डों से घोलकर बनाया जाता है। इस हलवे को पबित्र माना जाता है 
तथा विक्षेषाबसरों पर “दू' तेयार करने की प्रथा सारे किन्नर-क्षेत्र में 
भ्रचलित है। 

2. छुम-एक होना, कोन-नमकीन हलवा । 
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जाता है कि यदि “गुन्ग्याली' (वधु) को ससुराल में रहते हुए कष्ट होगा तो उसके भाई 
अन्धु उठेंगे भोर सीढ़ी जला देंगे । गीत में यह भी बताया जाता है कि हमारी लड़की 
नाजुक है, इसके कपड़ों व खाने का विशेष ध्यान रखा जाए । इसके पद्चात्‌ वर के यहां 
से दिए गए कपड़ों को वधु अपनी सहेलियों की सहायता से बदलती है स्‍्लौर खाना 
खाने के पश्चात्‌ नृत्य-गायन (मेले) का कार्यक्रम चलता है.। लोग नाचते-गाते सारी रात 
बिताते हैं । 


प्गली प्रात: सब को खाना खिला चुकते के पदचात्‌ सब के सामने विवाह का 
प्रतिज्ञा-पत्र लिखा जाता है जिस में लडकी के सम्बन्धी यह लिखाते हैं कि यदि वर-पक्ष 
लड़की को ठुकराये तो उन्हें विवाह का खर्च तथा प्नन्य भत्ता उसे देना पड़ेगा और यदि 
बहुपति-विवाह की दशा में कोई पति लड़की को छोड़ दे तो उसे घर की सम्पत्ति में से 
कोई हिस्सों प्राप्त नहीं होगा । यहे शतंनामा लड़के के पिता के पास रहता है तथा 
लड़की का पिता भी उसकी एक प्रति ले लेता है। 


खाना खा चुकने के पश्चात्‌ वध्‌ सब से पहले कमरे से निकलती है झ्ोर दरवाजे 
के पास सब से गले मिलती है। उस समय “बोनयुडझूज' अपनी सामथध्य॑ व श्रद्धानुसार 
एक थाली में लड़की के लिए भेंट स्वरूप कुछ राशि डालते हैं। यह राशि सैकड़ों रुपयों 
में भी हो सकती है तथा एक रुपया भी । इस प्रथा को “केलर कहा जाता है। इस प्रकार 
हज़ार अथवा इससे भी अधिक रुपये इकट्ठे हो जाते हैं। इसके पश्चात्‌ बरातें बिदा 
हो जाती है | यहां यह उल्लेखनीय है कि जिस दिल विवाह हो उस दिन वर तथा वधु 
के घरों से एक चौथाई पत्था (लगभग ३ किलो) अनाज सब परिवारों के प्रत्येक व्यक्ति 
को दिया जाता है। इसे 'टछक्षिष्र| कहा जाता है। टक्षिश की प्रथा वर्तमान समय तक 
रोपा घाटी के गाँवों में ही प्रचलित रही है भौर यह इतनी अधिक रोचक है कि 
इसके पूर्ण विवरण के बिना इस क्षेत्र की विवाह-प्रथा का सांस्कृतिक प्रष्ययन अ्रस्तुत 
नहीं किया जा सकता । टशिश विवाह का एक प्राचीन प्रकार है। 


टशिश : 


यह विवाह बड़ी शादी की भांति होता है परन्तु जब वर पक्ष की बरात लड़की 
के घर के पास पहुंचती है तो उस का दरवाज़ा बन्द कर दिया जाता है। दरवाजे 
से लगभग -2 फुट की दूरी से प्राय: डेढ़-डेढ़ फूट के झ्रस्तर पर तीन-तीन पत्थरों की 
ढेरियां लगाई जाती हैं । बरात दरवाजे से सब से भ्रधिक दूर की ढेरी पर रुक जाती 
है । वधु-पक्ष का लामा बरात की ओर एक कांदेदार काड़ी 'सुर' लेकर बड़े रोब से 
झाता है। वर-पक्ष का लामा विनम्नतापुर्वक उसका स्वागत करता है। बे दोनों लामा 
तिब्बती भाषा में बात करते हैं तथा प्रषन पूछते हैं । वर-पक्ष के लामा की भोर से प्रश्नों 
के ठीक उत्तर मिलने की दशा में वधु-पक्ष का लामा पीछे देखे बिना एक ढेरी को गिराता 
हुआ उल्टे पांव वापिस जाता है. प्रदनोत्तर वाले लामाओं की विशेष वेश-भूषा होती 
है जिसे 'डोग्ला गोन्‍्बो' कहा जाता है। प्रइनोत्तर फिर भी चलते रहते हैं ग्रौर उनके 
समाप्त होने तक दोनों लामा दरवाज़ो के पास पहुंच जाते हैं। प्रद्नोत्तर ऊंचे स्वर में 
गाकर ही सम्पन्न किये जाते हैं । टशिश गन्ग्युल घाटी (रोपा घाटी) में झ्रतीत में प्रचलित 
स्वंमान्य प्रथा थी परन्तु भव इसका प्रचलन कम हो गया है क्‍योंकि इस पर बहुत 
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अधिक खर्ं हो जाता है। टशिश के भ्रवसर पर चौथाई पत्था (एक ब्रेंचा) प्रनाज इस 
घाटी के सब परिवारों के प्रत्येक सदस्य को बांटना पड़ता है प्रतः सारी घाटी में 
बांटने हेतु पचासों मन भ्रनाज़ की झ्रावश्यकता रहती थी । 


टशिश के अवसर पर लेड़की के घर पर वर-पक्ष के किसी व्यक्ति को बकरा 
काटना पड़ता है। इस बकरे की गदंन को कई वस्तुएं मलकर तथा सुई झ्रादि चुभा 
कर इतना कठोर बना दिया जाता है कि काटने वाला उसे एक ही बार से काटने में 
असमर्थ हो | 

बरात को खाना खाते समय एक बड़े मसरबो (गंगासागर) में पानी दिया जाता 
है जिसेसे प्रत्येक बराती को एक हाथ से उठा कर पानी पीना पड़ता है । जो व्यक्ति एक 
हाथ से इस बतंन को न उठा पाएं उसे प्यासा रहना पड़ता है। ये प्रथायें वर-पक्ष की 
परीक्षा के रूप में प्रचलित थीं । 


एक और मनोरंजक बात यह है कि जब लड़की को विवाह के समय मायके से 
बिदा किया जाता है तो शोक-धुन बजाई जाती है जिस का श्रथं यह होता है कि माता 
पिता की ओर से लड़की विवाह के अवसर पर ही मर गई । 


विदाई के समय मकक्‍पा (जामाता) लड़की की मात्ता को “मासोर' (दृष तथा पालन- 
पोषण का मूल्य) के रूप में पांच सौ रुपये तक राह्षि देता है । 


घर पहुंच कर सास भ्रपनी नई बहू का हाथ पकड़ कर गृह-प्रवेश कराती है । 
इसे “गुद कारामा' कहा जाता है | 


टशिश तथा दूसरे प्रकार के विबाहों में देवता की शक्ति ग्रोक्च्‌ (पुजारी) पर भा 
जाती है झौर बलि का बकरा पानी ऊपर फैंकने पर हिलता है। ग्रोक्च्‌ के सांथ बकरे 
को दरवाजे पर ले जाया जाता है और बहां उस के श्रादेशानुसार उसे काट दिया 
जाता है । 

टशिश के तीसरे दिन सम्बन्धियों भ्रांदि को भोज दिया जाता है तथा बोनयुड्ज 
को बुलाने के लिए लड़की के घर से घोड़े लाए जाते हैं । इस समय लड़की की माता भी 
उसके ससुराल झ्ाती है । सब प्रथम वधु की माता सम्मुख बंठे अपने जामाताप्रों को 
माजोमियों (मध्यस्थों) की उपस्थिति में गर्म पट्टू झ्ादिं भेंट करती है। 

लड़की के मायके के प्रन्य सम्बन्धी भी बरों (मक्‍पाझ्रों) को रुपये पैसे भेंट करते 
हैं इसे 'बेल्लड.' कहा जाता है। “बिल्लड' की प्रथा में प्राप्त की गई भेंट भ्रथवा राशि 
दुगनी वापिस की जाती है। इसका पंसा केवल जामाताओं को ही दिया जाता है । 

इसी घाटी के रोपा गाँव में बलपूर्वक भगाने के विवाह को 'तेम खुनमिग' कहा 
जाता है। तेम खुनभिग में लड़की को बलपूर्बक भगाने के पश्चात्‌ उसके माता-पिता से 
कोई निर्णय होने से पूर्थ उसे बर श्॒पने घर में नहीं लें जा संकता बल्कि उसे किसी प्रन्य 
स्थान पर छुपाना पड़ता है। 

भगाने के पश्चात्‌ छोटा विवाह होता है तथा “समभायामो” के बाद बड़े विवाह 
का प्रबन्ध किया जाता है। लड़की का मूल्य लगभग पन्द्रह सौ रुपये तक लिया जाता है। 


लोक जीवन झोर सस्क्रात | उएा। 


इस गाँव में बरात लाकर विबाह करने को 'तेम कानमी' ग्रथवा 'तेम लानमी' कहा 
जाता है। जनेटइ (बरात) में तीन से लेकर दस व्यक्तियों तक घोड़ों पर जाते हैं । 


माकपा! (जामाता) अ्रचह्य बरात के साथ जाता है । संयुक्त विवाह में सब से 
छोटे भाई का बरात में जाना झावद्यक माना जाता है। बरातियों को “व्याओपा' कहा 
जाता है-। लामा तथा माकपा सबे से पहले तेम (वर्ु) के घर पहुंचते हैं, शेष बराती 
उनसे पीछे झ्राते हैं। लड़की की बरात में उसकी दस, ग्यारह सहेलियां भी जाती हैं ये 
संब बराती घोड़ों पर जाते हैं जिन के साईस हरिजन होते हैं | वधु की एक सहेली 
कुछ दिन उसके सुरोल में रहती है ताकि लड़की का मन नए घर में लग जाए। लग- 
भग दस दिच के पश्चात्‌ 'यूमेद्‌ डोलइुचिम' (सास को नमस्कार) के लिए माकपा 
(जामाता) तथा स्तेम (वर्धु) को उसके मायके में प्लाना पड़ता है । 


जँसा कि पहले कहा जो चुका है, किप्नसक्षेत्र की गन्ग्युल घाटी (रोपा घाटी) में 
यद्यपि केवल चार ही गाँव हैं परन्तु भाषा व संस्कृति की दृष्टि से इन में परस्पर 
पर्याप्त भन्तर है। सुड्नम गाँव की बोली श्षेष तीन गाँवों की बोली से नहीं मिलती । 
झ्त: प्राइचर्य होना स्वाभाविक है कि एक समतल घाटी के मध्य बसा यह गांव किस 
प्रकार सदियों तक भ्रपनी पृथकता बनाएं चला रहा | टदिश्ञ की प्रथा इस क्षेत्र की 
प्राचीन विवाह-पद्धति को दर्शाती है। अ्रगले प्रृष्ठों में हम इसी प्रथा से मिलते जुलते 
विवाह-प्रकार के सम्बन्ध में विचार करेंगे तथा देखेंगे कि इस भ्रथा पर क्‍या और 
कितना बाह्य-प्रभाव हुझा है ? 


सुद्नम से एक ऊंचे दरें '“हड्ला' को पार करने के पश्चात्‌ हम हड-रड घाटी में 
प्रवेश करते हैं । यदि रोपा गाँव से चल कर सड़क के मार्ग से कोई व्यक्ति पृह तथा 
हहूरड जाना चाहे तो उसे ग्यावुइ, सुइनम तथा शियाशों हो कर जाना होगा । 


रोपा-धघाटी में प्रेम-विवाह को “पोरदेश' कहा जाता है। यह शब्द 'परदेश' है तथा 
इसका वही प्र है जो प्रन्य पहाड़ी क्षेत्रों में लिया जाता है। जब कोई व्यक्ति घर से 
दूर जाता है तो उसे 'परदेश जाना' कहा जाता हैं। प्रेम-विवाह का यहे नाम इस लिए 
पड़ गया प्रतीत होता है कि वर तथा वधु को इस प्रकार का विवाह करने हेतु सामा- 
न्‍्यतया घर से भाग जाना ग्रावश्यक सा होता है | वे अनेक बार तो एक या दो वर्षों 
तक भी घर नहीं भाते । जब वे वापिस घर आते हैं तो विवाह के विधिवत श्रायोजन 
की भावश्यकता नहीं रहती । प्रेम-विवाह यदि सजातीय हो तो अधिक सामाजिक गति- 
रोध भ्राकषित नहीं करता परल्तु प्पने से न्यूत वर्ग की लड़की से होने की दशा में कुछ 
देर के लिए गाँव से बाहर चले जाना हितकर होता है क्‍योंकि वापिस झाने तक परिजनों 
तथा सम्बन्धियों का क्रोध प्राय: शान्त हो गया होता है। इस प्रकार के विवाह-सम्बन्धों 
को भ्रब लोग स्वीकारने लग गए हैँ भ्ौर नाक-भौँ चढ़ाने की भादत पर्याप्त कम होती 
जा रही है| 

पूह-नमगिया क्षेत्र में नामाकुया (चोरी करना अधवा बलपूर्वक भगा कर ले जाना) 
प्रकार के विवाह की भ्रथा है। इसमें भन्‍्य क्षेत्रों की प्रचलित प्रथा की भांति लड़की 


]. [मक्‍पा श्रथवा माकपा एक ही शब्द है, इन में भ्रथ-भेद नहीं है । 
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को, भावी पति अपने साथियों के साथ प्रवसर पाकर भगा कर ले जाता हैं। यदि लड़की 
को घटना का संकेत मिल जाए भौर बह प्रसन्न हो तो वह रोती-चिल्लाती तथा गति- 
रोध उपस्थित नहीं करती परूतु सम्बन्धों से उसके भ्रसन्तुष्ट होने की दशा में वह 
छूटने का भरसक प्रयत्न करती है। भ्रनेक दशाश्रों में तो माता-पिता को विवाह हेतु 
पहले ही राशि दे कर मनाना पड़ेता है तथा नामकुया उनके संकेत पर ही किया जाता 
है । 

इस क्षेत्र में लड़की के माता-पिता द्वारा “इज्जत” के रूप में एक हज़ार तथा दो 
हजार रुपये के बीच राशि ली जाती है | विधिपू्वंक किए जाने “वाले विवाह में कुल 
खर्च लगभग चार हज़ार रुपये या इससे भ्रधिक हो जाता है। इस सम्बन्ध में पृह 
नमगिया क्षेत्र में विवाहित एक लड़की के विवाह का सोदाहरण वर्णन प्रस्तुत करना 
प्रनुचित नहीं होगा । 

नामाकुया” के पदुचात्‌ इस विवाह में प्रत्येक पुल प्रथवा नाले को पार करते 
समय बकरे को बलि दीं गई । मार्ग में जहां भी देवता का निवास- माना जाता है, 
बकरे की बलि देना झावदयक माना जाता है ताकि देवता को प्रसन्न किया जा सके । 
पुल पर बलि देने के दो उद्देय बताए जाते हैं--एक तो नदी के उस पार के भूत-प्रेतों 
को, जो उने व्यक्तियों का पीछा कर रहे माने जाते हैं, प्रंसंन्न करके पुल पार करने से 
रोकना तथा दूसरे पानी के देवता को प्रसन्न करना । भूत-प्रेतों के बरात के साथ चलने 
की झ्राशंका प्रायः सम्पूर्ण किन्नर-क्षेत्र में की जाती है तथा, जैसा कि पिछले पृष्ठों में 
बताया जा चुका है, इसके लिए बलि देने तथां दुरात्माओं को देवता की सहायता से 
वापिस भेजने की प्रथा है। नमगिया-पूह क्षेत्र में बरात के गांव में पहुंचने पर तथा मार्ग 
में भी भ्रनेक बार बन्दूक से फायर किए जाते हैं ताकि उन की आवाज़ से भूत-प्रेत भाग 
जाएं । पूह गाँव में इस प्रकार के. फायर को 'र्येग्‌ डोल* भ्रर्थात्‌ 'भूत-भगाना कहा 
जाता है| 

जिस विवाह का वर्णन हम ऊपर कर रहे थे उस में वधु को वर के घर में 
पहुंचाने पर दरवाज़ पर एक बकरा काटा गया तथा सब लोग श्ीक्रता से घर के 
भीतर चले गये भ्रोर दरवाज़ा बन्द कर दिया गया । यह बलि गृह-देवता को प्रसन्न करने 
तथा साथ झाए हुए भूत-प्रेतों को प्रसन्न करके वापिस भेजने के लिए थी । 

दूसरे दिन लड़के का पिता तथा माजड्मी* चुलज़ा” (मनाने) के लिए लड़की के 
माता पिता के घर गए । लड़की के माता पिता पहले तो प्रकट रूप में बहुत अप्रसन्न हुए 
(यद्यपि उन्हें सारी योजना का पता था और उन्होंने वर-पक्ष से इज्ज़त के रूप मे कुछ 
रुपये भी प्राप्त कर लिए थे) परन्तु बाद में एक हज़ार रुपये की राशि “इज्ज्ञत' के रूप 


]. “इज़ित' अथवा “इज्ज़त' के सम्बन्ध में पहले विवरण प्रस्तुत किया गया है । यह 
राशि एक प्रकार से “लड़की का मूल्य' होता है 

बलपूर्बक भगाना । 

छ्येक्‌ू-भूत, डोल-भगाना । 

माजझू-बीच या मध्य, मी-व्यक्ति प्र्थात्‌ मध्यस्थ । 

इसे अन्य क्षेक्नों में 'सममरायामो' भी कहा जाता है । 
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में लेकर बात पक्‍की हो गई । उनके प्रन्य सम्बन्धियों को इस प्रकार राशि दी गई-- 


मामा को 50 र० झौर बवाच तथा अन्य सम्बन्धियों को कुल मिला कर डेढ़ सौ 
रुपये दिए गए । 


एक मास के उपरांत लड़का एक साथी के साथ पकवान आदि ले कर वधु के 
साथ अपने पाग़लो (ससुराल) में गया । जाते हो सास के पांवों पर दस रुपये की राक्षि 
रखी गई जब कि शेष किसी को कुछ नहीं दिय्या गया | दो दिन ससुराल में ठहरने के 
उपरांत लड़का (जामांता) वापिस चला गया । 


विधिवत विवाह करने की इच्छा को साकार रूप लगभग एक वर्ष के पद्चात्‌ 
दिया जा संका क्योंकि इस बड़े प्रायोजन के लिए पर्याप्त घन-राहि की प्रावह्यकता 
थी। बड़े विवाह को इस क्षेत्र में “टशी पाग़लेन' कहा जाता है।- स्पष्टतया 
तिब्बती सीमा के साथ बसे हमारे देद के अ्रन्तिम छोर के इस क्षेत्र में 'टशी' दाब्द 
रोपा घाटी के 'टछ्षिश्ष| से मिलता है। टशिश प्रकार के विवाह का वर्णन पहले 
किया जा चुका है| टशी पागरलेन में बजन्तरियों के साथ लगमग पचास व्यक्ति घोड़ों 
पर वधु के घर गए | बजन्तरी पंदल जा रहें थे । बरात वधु के घर में दिन में पहुंच 
गई तथा रात को वहीं ठहरी । गांव के लोगों द्वारा बंरात का स्वागत किए जाने के 
उपरांत उसे घर के अन्दर बिठाया गया | उसके बाद वधु-पक्ष के सम्बन्धियों झ्रादि ने 
अपनी लड़की के लिए कपड़े, शज्ार, बतंन तथा नकद कुल मिला कर लगभग चार 
हज़ार रुपये का सामान ज़ोड़ (दहेज) के रूप में दिया | जामाता के-लिये कपड़े, सफेद 
छुबटा (लम्बा इकहरा कोट) तथा एक पगड़ी भी दी गई। रात को नृत्य-्गायन का 
कार्यक्रम हुआ तथा दूसरे दिन प्रातः बरात वापिस गई । 


वधु-पक्ष की ओर से बरात में स्त्रियां, पुरण सब मिल कर लगभग पचास बराती 
थे, ये सब लोग घोड़ों पर थे । बरात की विदाई पर गांव के मन्दिर में एक बकरे की 
बलि दी गई । नदी के पुल पर भी एक बकरे की बलि दी गई । यहां यह उल्लेखनीय है 
कि पुलों पर बकरे की बलि एक श्रोर दी जाती है तथा उस पर से लह की घार के 
साथ बलि दिए गये बकरे को दूसरे कोने तक घसीटा जाता है। वधु-पक्ष के बरातियों 
में सगे सम्बन्धियों (भाई, बहिलों झादि) ने पुल पार करने से इनकार कर दिया और 
उन्हें मनाने के लिये वर-पक्ष वालों को पचास-पचास रुपये (परिवार के साथ सम्बन्धों के 
अ्नुंसार) देने पड़े । नाले के पुल पर बकरा नहीं काटा गया बल्कि देवताओं तथा भूत- 
प्रेतों को भेंट के रूप में शराब उंडेली गई। बरातियों ने वहां भी भागे बढ़ने से 
इनकार किया झौर कुछ राश्षि उन्हें वहां भी मनाने के उद्दूं इय से देनी पड़ी। वर के 
गांव के पास बरातियों ने फिर इनकार किया और उस समय उन्हें एक सौ रुपये की 
राशि बाँटनी पड़ी । बरात के स्वागत के लिये मार्ग में पड़ने वाले सभी गांवों के लोग 
झाते रहे । बरातियों ने मार्ग में स्थान-स्थान पर शराब पी। श्रपने गांव के पास 
पहुँचने पर ऊंची धार पर एक बकरे की बलि दी गई। वर-पक्ष के घर के दरवाज़ 


. “बोवा' का भ्रय पिता होता है तथा उसके साथ 'च्‌' जुड़ जाने से भ्रथ॑ “बवाच्‌' 
“छोटा पिता' भथवा “चाचा' हो जाता है 
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प्र पहुंच कर वधु के भाई ने भीतर जाने से इनकार कर दिया झौर उसे एक सौ रुपये. 
की रा्षि देनी पड़ी । मामा ने इनकार नहीं किया नहीं तो उसे भी उतनी ही राशि 
देनी पड़ती । उसके बाद देहलीज् पर एक बकरे की बलि दी गई फिर बरात भ्रन्दर 
भ्रा गई । बराती तीसरे दिन अपने गांव वापिस गए | 


प्रस्तुत विवाह इस क्षेत्र का भ्रादर्श विवाह हो, ऐसा नहीं है परन्तु इसमें लगभग 
चार हज़ार रुपये व्यय हुए | विवाह में वर-वधु पक्ष की भाथिक दक्षा के भ्रनुसार कम 
या भ्रधिक खत हो जाता है, इस सम्बन्ध में मानक रेखा निर्धारित नहीं की जा सकती | 
“टक्षी पाग्रलेन' विवाह सामाजिक मान्यता प्राप्त सम्मानपूर्ण प्रकार है भ्रतः दोनों 
पक्ष इस प्रकार का झरायोजन करने में गर्व झनुभव करने हैं । भनेक बार-तो ऐसी 
शादियां तब भी होती देखी जाती हैं जब बलपूर्वंक भगाई गई लड़की के यहाँ सन्‍्तान 
हो चुकी हो । इस प्रकार इस प्रथा को हम भौपचारिक ही मानेंगे | इस क्षेत्र की 
उपभाषा में *समझायामो' के लिए “डिचा' तथा सास के पांबों पर दूल्हे के द्वारा 
नमस्कार करते समय पैसे भेंट करने के लिए 'छाकपेचा' कहा जाता है। प्न्य स्थानों 
पर 'सास-नमस्कार' के लिए 'डोलहूचिम' कहा जाता है। 


प्‌ह-नमगिया क्षेत्र की प्रेवामों पर तिब्बती प्रथाओ्रों का प्रभाव दृष्टिगोचर होता 
है तथा इस क्षेत्र के लोगों के सम्बन्धी तिब्बत के गांवों में भी रहते हैं । प्राचीन काल 
से व्यापार-सम्बन्ध होने के कारण दुर्गम पहाड़ों के उस पार विवाह सम्बन्ध होना 
भाश्चयं की बात नेहीं कही जा सकती। इस क्षेत्र की भाषा तिब्बती मिश्रित है । 


हूरड् में भागने के विवाह को 'नामाक्‌ज़ा' (चोरी का विवाह) कहा जाता है। 
यद्यपि इस क्षेत्र में भाबादी बहुत कम है परन्तु वनस्पति रहित यह क्षेत्र फ़ेलाव की 
दृष्टि से विद्याल है । इस छाटी के चारों शोर ऊंचे नंगे पब॑त हैं तथा वर्ष में एक ही 
फसल होती है जिसे बोने के के पश्चात्‌ पकने में नौ मास लगते हैं | ताको, मालिड्‌ लियो, 
चोलिडू, हाड्गो, चांगो, श्यालखर तथा सुमरा इस क्षेत्र के प्रसिद्ध गांव हैं। स्पिति 
नदी इस क्षेत्र को दो भागों में विभकत करती है। सांस्कृतिक दृष्टि से इस क्षेत्र को 
एक इकाई माना जा सकता है । इस क्षेत्र में नामाकूड़ा (चोरी का विवाह) लड़की 
को भगो कर सम्पन्त किया. जाता है परन्तु यहां प्रायः बर-बधु को भगानें के लिए 
स्वयं नहीं जाता बल्कि उसके सहयोगी इस कार्य को सम्पन्न करते हैं। भगाने के पश्चात्‌ 
लड़के के माता-पिता तथा मध्यस्थ (नामाचोलंड) लड़की के माता पिता को मनाने के 
लिए उनके घर जाते हैं | वे श्रपने साथ छड्ू (प्रनाज की शराब) तथा खतक (एक विशेष 
प्रकार का रेशमी कपड़ा जिसे पवित्र माना जाता है) ले जाते हैं जिन्हें भेंट करके लड़की 
के माता पिता को प्रसन्न किया जाता है | लड़की के घर पहुंच कर प्याले में शराब 
डाल कर तथा उस पर मक्खन का टीका लगा कर उसके पिता को पीने के लिए देते 
हैं । पहले तो सौ रुपये की राशि निकाल कर रख दी जाती है तथा इसके पश्चात्‌ 
“इज्जित' के रूप में जितनी भी राशि मांगी जाए, देनी पड़ती है | यदि लड़की की 
सहमति हो तो बरे पक्ष के लोग “सममझायामों के लिए अधिक उत्सुक नहीं 
रहते । लाहौल में भगाने की शादी को “कुज़ी ब्याह' कहा जाता है | 


विवाह का दूसरा प्रकार “नामारेज्ञा' है। यह सामाजिक रूप से स्वीकृट तथा 
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स-सम्मान विवाह का प्रकार है | इसमें लड़की का पिता वर-पक्ष की शोर से खतक" तथा 
“छड्ट' ग्रादि मेंट करने के पश्चात्‌ सम्बन्ध स्थापित करने के लिए पूछ लिग्ना जाता है । 
पिता लड़की की सहमति का धपान रखता है भ्रतः वर पक्ष बालों को भी लड़की की राय 
जाननी पडती है । यदि लड़की सहमत हो तो विवाह (नामारेज़ा) की तैयारी हो जाती 
है। इस दशा में “इज़ित' के पैसे तथा लड़की के लिए पश्राभूषण पहले ही देने पड़ते हैं । 

बरात (पंग़लेन) का दिन लामा बताता है। बरात में बर के साथ बीस के लगभग 
व्यक्ति जाते हैं परस्तु यह संख्या निष्चितत नहीं होती । सभी व्यक्ति घोड़ों पर सवार 
होते हैं । जब बरात गाँव में पहुंचती है तो बड़ी-बूढ़ो स्त्रियां धूप ले कर खुले स्थान में 
झा जाती हैं । ये स्त्रियां तिब्बती भाषा में गाने गाती हैं। ये गाने प्रहेलिकारयें प्रथवा 
समस्या-श्रधान कवितायें होती हैं जिनके उत्तर बरात में से कुछ व्यक्तियों को देने पड़ते 
हैं । इन गानों के उत्तर सब बराती नहीं दे सकते भ्रतः इस काय॑ के लिए प्रसिद्ध गायकों 
को बरात के साथ ले जाना भावद्यक सा होता है। इन गायकों को “व्याझ्रों' कहा जाता 
है। ये विशेष प्रकार का पहनावा पहले होते हैं । यह पहनावा प्राय: लाल रंग का 
ज़रीदार चोगा तथा एक विक्षेष टोपी होता है । इस बहस को यदि क्षास्त्रां कहा जाए 
तो उचित रहेगा क्योंकि इसमें दर्शन, ज्ञान-विज्ञात की भनेक बातें पूछी गईं होती हैं । 
बहस के समय बराती घोड़ों से उतर जाते हैं । भ्रनेक बार यह बहस काफी लम्बे समय 
तक चलती है । कहा जाता है कि प्राचीन समय में इसमें कभी कभी पूरा दिन लग 
जाता था और सन्‍्तोषजनक उत्तर दे सकने में झ्समर्थ होने पर बरात को वापिस जाता 
पड़ता था। गीत के पश्चात्‌ वधु-पक्ष की इन गायिकाप्नों को दस-पन्द्रह रुपये देने पड़ते 
हैं । इसके पश्चात्‌ वे शिष्टाचारवश क्षमा-याचना करके वापिस चली जाती हैं और बरात 
आगे बढ़ती है । जब बरात वधु के घर के दरबाज़ो के पास पहुंचती है तो, पुराने रीति- 
रिवाज़ के भनुसार, फटे पुराने कपड़ों तथा जूतों को किसी ऊंचे स्थान पर लटका दिया 
जाता हैं ताकि बरातियों को भनीचा दिखाया जा सके.। यह प्रथा श्ब धीरे धीरे बन्द हों 
रही है भ्रौर “व्याओ्रों-प्र था' का विधघटन हो रहा है। यहाँ यह उल्लेखनीय है कि अ्याझ्रों 
द्वारा प्रश्नों के उत्तर निदिचत स्थान पर दिए जाते हैं। वहां पहले हीं, सुड्नम गाँव में 
प्रचलित प्रथा की भांति, पत्थरों के ढेरों से धीरे धीरे बरात भागे बढ़ती है। दरवाज़े 
के पास पहुंचने पर बराती खड़े हो जाते हैं क्योंकि वधु की सहेलियों ने दरवाज़ा बन्द 
कर लिया होता है । वर पक्ष वाले उन्हें कुछ राशि देकर दरवाज़ा खोलने के लिए. कहते 
हैं । यदि लड़कियां प्रसन्न हों जाएं तो जूतों व फटे-पुराने कपड़ों की मालायें हटा दी 
जाती हैं तथा दरवाज़ा ख़ोल दिया जाता है, भ्रस्यथा नहीं । जब दरवाज़ा बन्द होता है 
तो बर-पक्ष के लोग खतक के साथ एक धागा बाँध कर दरवाज़े के छेद से भ्रन्दर डालते 
हैं, यदि भीतर बंठी स्त्रियों को राशि स्वीकृत हो तो वे दरवाजे को खोल देती हैं, 
नहीं तो अधिक धन देना पड़ता है । रात को नृत्य-गायन का कार्यक्रम होता है । 

अगले दिन बरात विदा हो जाती है मौर घर आते समय “लपचेस”, पुल तथा 


], एक सफेद रेशमी कपड़ा जो पवित्र तथा सम्मान-सूचक माना जाता है । 
पर्वत-शिखरों पर दर्रों के पास पत्थरों व झण्डियों के कुछ ढेर इकट्ठे किए जाते 
हैं जिन्हें 'चोटियों के देवता' कहा जाता है तथा उधर से ग्रुज्रते समय लोग 
देवता को मेंट चढ़ाते हैं । 
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नाज्ों के पास वधु के भाई झागे बढ़ने से इन्कार कर देते हैं। उन्हें मनाने के लिए बर-पक्ष 
को कुछ राशि, पचास झथवा सौ रुपये तक, उन्हें देनी पड़ती है । इन स्थानों पर भण्डे 
चढ़ाएं जाते हैं तथा बकरे की बलि दी जाती है | बरात की विदाई के समय लामा डमरू 
(दरू ) तथा घण्टी (डिलू) बजाता है । 


लपचेस से चल कर वधु का भाई जितनी बार मार्ग में रूठता तथा प्रांगे बढ़ने से 
इनकार करता है. उसे उतनी ही बार कुछ राशि दे कर मनाना आवश्यक होता है । 
उसके रूठने का ढंग भी भ्रनोखा होता है ( रुठते समय वह वधु के घोड़े की लगाम को 
खींच लेता है तथा प्रसन्न होने पर उस घोड़े पर से उतर जाता है । बरात के घर वापिस 
पहुंचने पर दरवाज्ञो पर लामा सत्तू का तीम कोने बाला तोरमा जिसे 'सौर' कहा जाता 
है, वर तथा वधु के सिरों पर घुमाता है और बाद-में इस त्रिकोण वाली भ्रांकृति को 
आ्राग में डाल देता है | इसका श्रथ॑ भूत-प्रेतों को भ्राग में जला डालना होता है। ज्यों 
ही बरात धर में प्रवेश करती है, दरवाज़े पर मेट से बकरा काटा जाता है ताकि साथ 
झाए भूत-प्रेत घर के भीतर प्रवेश न करें झौर प्रसन्न हो कर भांग जाएँ। विवाह के 
अवसर पर प्रश्नोत्तरों के लिए तिब्बती भाषा में लिखित एक पुस्तक “ब्नरपे का महत्त्व- 
पूर्ण योगबान रहता है | 

हद्ड्रद्‌ क्षेत्र में प्रचलित विवाह-प्रकार यहां की झादिम तथा विशिष्ट संस्कृति के 
परिचायक हैं | यहाँ विवाह के दस-पन्द्रह दिन के पश्चात्‌ निमन्त्रित किए जाने पर वर 
वधु सहित भपने ससुराल जाता है । इस झवसर पर वर-वध्‌ को बुलाने के लिए वधु 
की बहिन उसके घर जाती है। ससुराल में पहुंचने पर वर को सास के पाँवों पर कुछ 
राशि (पाँच रुपये तक) रखनी पड़ती है और “जू' (राम-राम या नमस्ते) कह कर 
भुंकना पड़ता है। इस क्रिया को 'छाकपेचा' कहा जाता है। देष सम्ब-न्धियों को पैसे 
देने की झ्राववयकता नहीं समझी जाती । जब “छाकपेचा' हो रहा हो तो सालियां वर 
को धक्का देकर गिराने का प्रयत्न करती हैं । 


इस क्षेत्र में केवल समीप के रक्त-सम्बन्धों को ही विवाह के लिए वर्जित समझा 
जाता है। ऐसे बच्चे, जो भविवाहित लड़कियों ग्रथबा विधवाप्नों के यहाँ हो जाते हैं, 
“कुमो' कहे जाते हैं। “कुमो' को सामाजिक दृष्टि से किसी भी प्रकार से हीन नहीं 
माना जाता । लड़की होने की देशा में कुमों को माता की सम्पत्ति से तथा लड़का होने 
की दश्शा में पिता की सम्पत्ति से अपने भाग का अधिकार होता है परन्तु भंगड़े की 
दशा में गाँव के गण्यमान्य व्यक्तियों द्वारा कियां गया निर्णंण सामाजिक रूप से मास्य 
होता है । यद्यपि मामा के लड़के भ्रथयों लड़की से विवाह की प्रथा सर्वंमान्य तथा 
झ्रावश्यक सामाजिक नियम नहीं है परन्तु हर्ट क्षेत्र में तथा कम या अ्रधिक झन्य 
क्षेत्रों में भी इस प्रकार के भनेक उदाहरण मिल जाते हैं । ऐसा विवाह चर्चा का विषय 
नहीं होता । 

“ज्ञा्नों' प्रथा इसे क्षेत्र की सामान्य विवाह-पद्धति है। “व्गरपैं (डार--शादी, 
पे-पेचा--प्रुस्तक) भ्र्थात्‌ 'विवाहू की पुस्तक” जिसकी प्रतियां प्रसिद्ध थ्याझ्रों' के 


].. ज्मर--विवाह, पे--पुस्तक, भ्र्थात्‌ विवाह की पुस्तक । 
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पास' कई गाँवों में मिल जाती हैं, तिब्बती भाषा में लिखित व प्रकाशित ग्रन्थ है | इस 
में पूछे जाने वाले प्रशन, उनके उत्तर तथा सम्पूर्ण विदाह-पद्धति का उल्लेख रहता 
है । लामा तथा “ज्ोमो' (चोमों अभ्रघवा ज़ोमो--बौद्ध भिक्षुणियां) इन पुस्तकों से 
प्रइनोत्तर गोद करते हैं तथा झ्वसर आने पर श्रोताओों को चकित करते हैं । रोपा घाटी 
में “टथ्िश' प्रकार की विवाह प्रथा में भी इस प्रथा के अवशेष विद्यमान हैं। ऐसा 
प्रतीत होता है कि तिब्बंती विबाह-पद्धति तथा स्थानीय विवाह-परम्परा का समन्वित 
रूप 'टशिश्ष' में समा गया था । 


शादी में “व्याओ्रों' भ्र्थात्‌ विवाह-गायकों को बरात के साथ जाने से लगभग दस 
दिन पूर्व निमन्त्रित किया जाता है भौर उन्हें बाक्‌युद्ध के लिए विशेष रूप से तेयार 
करने हेतु शराब व शिकार भेंट किया जाता है। वे एक प्रकार से विवाह के विशिष्ट 
ग्रतिथि माने जाते हैं। बधु के घर के पास पहुंचने पर जब उस गाँव की स्त्रियां उनसे 
शास्त्रार्थ करने के लिए गाते हुए बरात की प्रोर अ्ाती हैं तो उन्हें प्रश्नों के निश्चित 
उत्तर देने के लिये झोगे झाना पड़ता है। वें प्रायः गाते हुए प्रइनों के उत्तर गौरव तथा 
शाली नता से देते हैं । 


“ज्याग्नों' की यह प्रथा तिब्बत की भी अपनी परम्परागत प्रथा नहीं है । इसके 
सम्बन्ध में तिब्बती धर्म-ग्रन्थ मणि-काबुम' में एक रोचक कथा प्राती है, जिसका 
सारांश इस प्रकार है :-- 


जब तिब्बत के राजा स्त्रोड्सेन गम्पो गद्दी पर बंठे तो तिब्बत की दह्या शोच- 
नीय थी। चारों ओर भ्रराजकता, बीमारी तथा भूतप्रेतों का प्रभाव था। भ्रज्ञानता 
चरम सीमा पर थी । उस समय सारे देश में कोई भी पढ़ा लिखा नहीं था और न ही 
देशवासियों की कोई भ्रपनी लिपि थी । राजा ने अपने शासन को सुदृढ़ करने के उद्देश्य 
से शिक्षा को महस््वपूर्ण साधन माना । इस उद्देश्य की पूति के लिए उसने नालन्दा 
विश्वविद्यालय में श्रप़ने मम्त्री थोनमी (पोमिक) सम्भोट के नेतृत्व में सोलह तिब्बती 
युवकों का एक दल हछिक्षा प्राप्ति के लिए भेजो । यह दल नालन्दों में शिक्षा प्राप्त 
करने के पश्चात्‌ तिब्बत लौटा । इन विद्वानों में से ही बा4 में एक व्यक्ति तिब्बत का 
मंत्री बना ।. पड़ोसी राजाओं से अंक्रीपूर्ण सम्बन्ध बनाने के उद्देश्य से उसने राजा-का 
विवाह अच्छे धराने में कराने की बात सोची । सुयोग्य लड़की की तलाष में वहे चीन 
जा पहुंचा | इस मन्‍्त्री का नाम बोलन रिक्‍पा चन्द था। बोलन रिकपा चन्द ने अनेक 
वर्षों तक चीन के रीति-रिवाज़ों का बड़ी गहराई से भ्रध्ययन्त किया। रहन-सहन, 
खान-पान तथा भाषा-संस्कृति का अध्ययन करने के पश्चात्‌ एक समय ऐसा झाया जब 
उसने चीन के राजा को अपनी लड़की का विवाह तिब्बत के राजा के साथ करने के 
लिए मना लिया । 

इस राजसी छादी में सब प्रथम चीन के रिवाज़ों के भ्रनुसार इस प्रकार के गीतों 
के माध्यम से दोनों पक्षों की ओर से बहस हुई । इसके पश्चात्‌ तिब्बत की विवाह-प्रथाओं 
में भी यह परम्परा घर कर गई । यहाँ के प्रचलित विश्वासों के भ्रनुसार गुग्गल धूप का 
प्रयोग केवल भूत-प्रेतों के प्रभाव को कम करने के लिए किया जाता है तथा घूप व 
भ्रगरबत्ती देवताओं को प्रसन्न करने के लिए प्रयोग में लाई जाती है। 
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तिब्बत में ही नहीं बल्कि सम्पूर्ण किन्नर क्षेत्र के श्रधिकांश भागों में बरात के 
झाने पर उसे गाँव के बाहर रोक लिया जाता है तथा ग्रोक्‍्च्‌” झ्राग जला कर स्क्रोग्मो* 
करते हैं। देवता की द्वाक्ति' झाने पर देवता का ग्रोक्‍्च्‌ भ्रपने हाथ से एक सफेद कपड़ा 
दूसरे ग्रोक्च्‌ के पास देता है झौर बे दोनों इस कपड़े को तोरण की तरह मार्ग के मध्य 
फंला कर खड़े हो जाते हैं। इस तोरण के नीचे से ही.हर बराती को लांघना होता 
है । इस समय भदलील भाषा का प्रयोग वर्जित नहीं है क्‍योंकि यह माना जाता है कि 
यह भूत-प्रेतों को गाँव से दूर रखने के लिए किया जाता है । 

कपड़े के नीचे से बरातियों के गुजरने के समय देवता के ग्रोक्च्‌ (माली) के हाथ 
में एक काँटेदार काड़ी भी रहती है । इस भाड़ी का स्थानीय भाषा में नाम 'बेकलिड 
अ्रथया “ब्रेकलिड' है । यह भाड़ी तीखे काँटों से युक्त होतीं है भौर जादू तथा भूत-प्रेतों 
के प्रभाव को दूर करने वाली भानी जाती है | देवता की दाक्ति के कारण ग्रोक्‍्च्‌ यह 
जान जाता है कि मार्ग में भूत का प्रभाव किस व्यक्ति पर भ्रधिक हुआ । यदि ग्रोक्‍्च्‌ 
को यह शक हो जाए कि भ्रमुक व्यक्ति पर भूत का प्रभाव प्रतीत होता है तो वह कपड़े 

(तोरण) के नीचे से लाँघते समय बराती को बेकलिड से पीटता है। यह भूत के भगाने 
के उद्देश्य से किया जाता है। यह माना जाता है कि ब्रेकलिड की मार भूत को भ्रच्छी 
सहीं लगेगी और वह वापिस लौट जाएगा । यह प्रथा निचार सब-डिवीज्नन के अभ्रनेक 
गाँवों में समाप्त-प्राय है परन्तु काल्पा व पूह सब-डिवीज़नों के सुदूर गाँवों में वतंमान 
समय में भी प्रचलित है । किष्नर क्षेत्र में गाव के बाहर वीरान स्थलों तथा पर्व॑त- 
दिखरों पर रहने वाली प्रात्माप्रों को 'सावणी' देवियां भ्रथवा “कालियां' कहा जाता 
है । सावणी देवियों को “योगिनियां' भ्र्थात्‌ भ्रवांछित आत्माएँ माना जाता है। बरात 
के झाने भ्थवा प्रन्य शुभ कार्य हेतु एक गाँव से दूसरे गाँव में जाते समय सावणियों के 
साथ हो जाते की श्राशंका रहती है। विश्वास किया जाता है कि साकणी केवल देवियाँ 
प्रा फालियां हों नहीं होतीं बल्कि उनके भाई व माता-प्रिता भी उनके साथ होते हैं तथा 
इसे वर्ग के दैवी-देवता संकोची तथा भ्रधिक सम्बेंदनशील होते हैं भ्रत: यंदि ग्राम-१सी 
कोई ऐसी अश्लील भाषा बोलें जो कि भाई बहिन न सुन सकते हों तो सावणी शर्म के 
मारे बरांपरिस चले जाते हैं #॥ यह एक भादिम विश्वास है जो केवल किन्नर-क्षेत्र में ही 
प्रचलित नहीं है बल्कि भ्रन्य ऊँचे क्षेत्रों में भी इसका प्रचलन रहा है। ऐसा प्रतीत होता 
हैं कि यह इस क्षेत्र की प्राचीन संस्कृति का झवश्षेष है जिसका भ्रध्ययन स्वतन्त्र विषय 
के झत्तगैंत करना युक्ति संगत रहेगा। 

5... “अ्नाह्रों' प्रथा के भ्रन्तगंत चचित बहस में सर्वप्रथम ग्ुग्गल धूप के सम्बन्ध में 
पूछा जाता है। इस शास्त्रार्थ का स्थानीय नाम 'डोगला गोनपा' है । कहा जाता है कि 
जिस व्यक्ति ने तिब्बत के राज़ा के विवाह के अवसर पर इस शास्त्रा्थ में तिब्बत की 
ओर से भाग लिया था वह “डोगला' नामक स्थान का निवासी था तथा उसका नाम 


उ्कामथ+--->्यूह" 


. देवता का कृपापात्र जिस पर देवता की दक्ति का भारोपण हो जाता है । 


2. देव-शक्ति झाने पर प्रभावित व्यक्ति का प्रभाव के भ्रन्तगंत हिलना तथा देवता 
का सन्देश देना । 


3. धरौनिड। , 
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ध्गोनपा' था झतः इस बहस का नाम उसके स्रम्मान में “होगला गोनपा' पड़ गया। 
“गोनपा' के वाक्चातु्य के कारण तिब्बत की बरात का चीन में बहुत स्रम्मान हुआा 
था । इस अवसर पर पूछे जाने ब्ाले प्रश्नों के उत्तर सहित कुछ उदाहरण निम्नलिखित 
हैं। प्रइनों व उत्तरों की भाषा तिब्बती है परन्तु क्‍योंकि भाषा के लिखित व प्रचलित 
रूप में भिन्नता रहती है भतः सम्भव है उच्चारण-भेद के कारण शब्दों के रूप में परि- 
वतंन हो गए हों । यहाँ केवल इतना ही वाँछित है कि प्रबुद्ध पाठक वर्ग इस शास्त्रार्थ 
की एक झलक पाकर भ्रपती जिज्ञासा को शान्त कर सकें । उदाहरण इस प्रकार हैं :-- 


प्रषन-. गुग्गुल गी दुत्पा शरदू सोडूवा 
दे चीई दोन लब | 


उत्तर-, क्षर छोक ढीज़ा दुलवई छीर । 


भप्रशन-2. दिर छोक की घ्याग्रों मी ता छो । 


खा संग गी छालुक जिडा जाई। 
ज्ञाई की ज़ई लुख चिहा जाई । 
डाहो यीझूलुख चिह जाई ? 

विन्मो योड्लुख चिडा जाई ? 


उत्तर-2. ने देर छोक मी ता छो । 
दड् सुम यक फो थो न ज्ोई ? 


गोइनी चुड्सो टपु ज्योन । 
ज्ाइनी लानी दुगी जा । 
डा डों चह्मो ई दुर ढोई जह । 


गिदमो गोवगी दिछू छझो जह 
छिमो वामोई द्वार छोई जह । 


पूर्ब दिक्षा की झोर मुग्गुल की गन्घ (घूप) 
देने का क्‍या प्रथ॑ है ? 

पूर्व दिशा की शोर जितने भी झसुर व 
भूत-प्रेत हैं उनके अशुभ प्रभाव जो 
इस छादी में होंगे, कम करने के 
लिए । 

इघर आए हुए तमाम झ्ादमी क घोड़े 
आदि । 

कल पाप लोगों की क्‍या वेश-भूषा थी २ 

कल प्माप लोगों ने क्या खाया २ 

आ्राज सुबह किस प्रकार चले थे ? 

दोपहर के समय आप किस्र प्रकार चल 

रहे थे ? 

हम इधर भश्राएं तमाम ब्यक्ति व घोड़े 

आदि । 


हम लोग (ने) जंगली, याक, हिरण की 
तरह प्नस्त व्यस्त रात काटी । 

श्रोढ़ने के लिए शेरनी की खाल थी । 

सुबह (इस भांति) प्रस्थान किया । 

जैसे क्षेरनियां शिकार की तलाकझ्ष (में 
जाती हैं) । 

दिन के समय हमारी चाल प्ााकाश्ष में 
स्थिर चाल से चलने दाले गिद्ध 
जैसी । 
शाम के समय हमारी चाल (उन) 
चालाक लोमड़ियों की तरह णो 
चालाकी से भ्पते द्षिकार की लोज में 
घूमती हैं । 
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तत पाई सिकच ज्ञाबुंग दीला उसी प्रकार हम सब की निगाह भी 
तत । लोमडियों की तरह ही इस आप की 
पवित्न भूमि पर लगी हुई थी। 


इस प्रकार यह बहस भागे बढ़ती है ओर तब तक चलती है जब तक कि वधु- 
पक्ष की ओर से गाने वाले स्त्रियाँ या पुरुष पूर्ण रूप से सन्तुष्ट नहीं हो जाते । किन्नर 
प्रदेश इस प्रभाव के भ्रन्तर्गंत कब झौर कंसे झाया, इस सम्बन्ध में ग्रद्मयपि जानकारी 
बहुत कम है परन्तु इतना निश्चित है कि प्रति प्राचीन काल से इस क्षेत्र के निवासियों 
के विवाह-सम्बन्ध हिमालय के उस पार के लोगों से रहे हैं। यही नहीं, इस क्षेत्र के 
भ्रधिकाँश निवासियों के पूर्वज भारतीय क्षेत्र में श्राकर बसे हैं भौर वे भ्रपने साथ उस 
क्षेत्र के रीति-रिवाज भी झ्ावश्यक रूप से लाए होंगे |. कि्नर क्षेत्र के मूल निवासियों 
की संस्कृति ने भी इसके रीति-रिवाज़ों को प्रभावित किया और देव-संस्कृति का क्षीण 
प्रभाव इस क्षेत्र में भी फैला | किन्नौर के उपरि क्षेत्र की दुर्गंगता के कारण हड्रष्ट क्षेत्र 
के निवासियों के लिए भ्रपनी प्राचीन परम्पराओों को सुरक्षित रखना कठिन नहीं था । 
लिब्बती क्षेत्र से व्यापारिक सम्बन्ध होने के कारण विवाह-सम्बन्धों का प्रसार भ्रद्यतन 
उस क्षेत्र तक रहां परन्तु अरब लामाओं के विद्याध्ययन हेतु तिब्बत में न जा सकने तथा 
भारत-चख्ीन के सम्बन्ध कटु होने के कारण निश्चय -ही इन प्रथाप्रों में परिवर्तन की 
सस्भावना है | हडूर क्षेत्र में भी किप्नौर के अन्य क्षेत्रों की भांति बहुपति विवाह प्रथा 
को प्रचलन है परन्तु इस क्षेत्र के निवासियों में मंगोल प्रजाति के रक्त ब श्राकृति के कारण 
तथा साँस्क्रतिक अ्रन्तर के कारण प्राय: काल्पो से नीचे के क्षेत्रों के लोग इस क्षेत्र के लोगों 
से बिवाह सम्बन्ध स्थापित करने से संकोच करते है | इस क्षेत्र में प्राचीन परम्पराओं 
को सुरक्षित-रखने के लिए लामाझं ने महत्त्वपूर्ण भूमिका निभाई है। 


हंढ्रहः में बधु-पक्ष की झोर से प्रश्नोत्तर हेतु केवल गायिकाएँ हीं गाँव के समीप 
खुले स्थान पर जाती हैं परन्तु पूह तथा रोपा क्षेत्रों में दोनों पक्षों की भोर से लामा श्राते 
हैं | प्रत: यह्‌ विश्वास किया जा सकता है कि तिब्बत से बौद्ध-धर्म के इस क्षेत्र में भ्राने 
पर यह प्रथा भी लामाओं द्वारा इस क्षेत्र में लाई गई । 


विवाहाकसर पर प्रश्नोत्तर की प्रथा केवल किस्र क्षेत्र में ही प्रचलित नहीं है । 
इससे मिलती-जुलती प्रथा उपसयन संस्कार जो हिमाचल के कई क्षेत्रों में विकाहासर पर 
ही सम्पन्न होता है, में पण्डित वर से चारों धामों की यात्रा भाँगन में ही योगी का वेश 
बनवा कर करवाता है भ्ौर विश्रिन्न प्रश्न पूछता है । चौपाल क्षेत्र में तथा सिरमौर के 
एक बड़े भाग में जहाँ मातृसत्तात्मक पारिवारिक व्यवस्था के भ्वश्षेष भ्रब तक विद्यमान 
हैं तथा इसके प्रन्त्गत वधु बरात ले कर वर के घर जाती है, वधु की बरात गाँव में 
पहुँचने पर वर-पक्ष की स्त्रियाँ गा कर ध्रनेक प्रश्न, समस्यात्मक पहेलियां पूछती हैं भोर 
समुचित उत्तर मिल जाने पर ही बरात को श्रागे बढ़ने देती हैं। शास्त्रार्थ भ्रथवा 
बाकंयुंद्ध की यह फ्रैथा प्राचीन काल में अ्रपरिचित.बेंश के साथ विवाह-सम्बन्ध स्थापित 
करते संभय उसके धृद्धिकौशल से परिचित होने के लिए प्रचलित रही होंगी । “भगाने का 
विकाहँ जिसका बेन पहले किया जो चुका है, भी वधु की रक्षा की परीक्षा के भ्न्तगंत 
झाता है | भब ये प्रथायें भौषचारिक्कता मात्र रह गई हैं श्रोर इनका महत्त्व गौण हो 
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गया है.। फिर भी संस्क्ृतियों के विकास के सोपानों का भ्रध्ययन रुचिकर होता है भ्ौर 
इन परम्पराप्मों का सम्यक्‌ अभ्रध्ययन प्रस्तुत किया जाना ग्रावश्यक है । 


हारी : 

किप्नर क्षेत्र में विवाह-प्रकारों के प्रन्तगंत हम होरी' का वर्णन करना भी 
आवश्यक समभते हैं। जब कोई स्त्री विवाह के पश्चात्‌ आ्रायु के किसी भी भाग में 
अपने पति भ्रथवा बहुपति विवाह प्रथा के भ्रन्तगं त प्रेत्तियों से, असन्तुष्ट हो तथा नए पति 
के यहां जाना चाहती हो त्तो मए पति को पहले पत्ति द्वारा मंगनी, विवाह प्रादि पर 
खर्च किया हुप्रा सारा घन उसे “इज्जित' के रूप में देना पड़ता है । इज्ज़ित के रूप में 
पहला पति कुल खत्रं किए हुए घन की दुगनी भ्रथवा इससे भी अ्रधिक राशि नए पत्ति 
से प्राप्त कर सकता है। जब त्तक पहले पत्ति से हिसाब न-हों जाए, स्त्री विधिवत्त्‌-रूप 
से नए पंति की पत्नी नहीं हो संकती | 'हारी' इस क्षेत्र में विवाह की भांति प्रचलित 
सामाजिक प्रथा है भ्रतः किसी भी दृष्टि से इसे हेय नहीं माना जाता | इस प्रथा के 
सम्बन्ध में भ्रनेक लोकगीत तथा लोक-कथाएं इल क्षेत्र में यत्र-तत्न प्रचलित हैं। 'हारी' 
शब्द “हरण' से बना है । 


हारी का रुपया पहले पति पर निर्भर करता है! धर्म के सम्बन्ध में निर्णय हो 
जाने पर पति तथा पत्नी तलाक लेते हैं। तभी पत्नी प्रपने पति को छोड़ सकती है। 
जब तंक तलाक न हो, प्रन्य स्थानों पर विवाह की संम्भवना नहीं होती-। “हारी' को 
“हार' भी कहा जाता है । 


किप्नर क्षेत्र के ऊपरी भागों में विवाह के समय छर्तंनामा (वीथोपोनों) लिखा 
जाता है, हारी की दशा में उसे नष्ट कर दिया जाता है। वीथोपोनों में यह लिखा रहता 
है कि यदि पत्नी को किसी प्रकार की कठिनाई हो श्रथवा संसुराल के लोग ठुकराएं तो 
उस दक्शा में सम्पत्ति का कौन सा भाग उसे कठिनाई के दिनों में मिलिगा । इस सम्बन्ध 
में एक दो खेत तथा मकान का कोई कमरा उसके नाम लिख दिया जाता हैं। 


हारी की दक्षा में लिखित्त दर्तनामा (वीश्लोपोनों) समाप्त समभा जाता है। बीथो- 
पोनो की प्रथा किन्नौर के उपरिस्क्षेत्रों में म्रधिक है परन्तु निचले क्षेत्रों में इस सम्बन्ध में लोग 
उदासीन हों, ऐसी बात नहीं है। शत्तंतामा लिखित रूप में न होने पर भी गाँव के गष्यमान्य 
व्यक्तियों के- सम्मुख विवाहावसर पर ही यहां भी सम्पत्ति के भाग को, कठिनाई अथवा 
अनबत की दक्षा में, दिए जाने के सम्बन्ध में निर्णय ले लिया जाता है भ्रौर ये व्यक्ति 
ही समस्याओं के उत्पन्न होने पर समझौता कराने में सहायता करते हैं। पढ़ाई-लिखाई 
का प्रचार हो णाने पर भ्रब लोग लिखित दातंनामा अधिक पसन्द करने लगे हैं । जब 
स्‍त्री किसी भ्रन्य ब्यक्ति से पुनविवाह कर ले तो उसका भ्रधिकार लिखित सम्पत्ति पर 
समाप्त हो जाता है। हारी की दक्शा में नए पति द्वारा विवाह का ख़्च चुका दिए जाने 
पर या तो दहेज की सारी वस्तुएँ पत्नी के साथ दूसरे घर में चली जाती हैं भ्रथवा उस 
की इच्छानुसार उनका मूल्य आँक लिया जाता है। सत्तान होने की दशा में न तो 
सामान्‍्यतया सन्‍्तान उसके साथ शभ्रेजी जाती है ध्रौर न दहेज़ की वस्तुएँ ही वापिस 
करने की प्रथा है। भ्रनेक बार सन्तान का भी बेंटबारा कर लिया जाता है परन्तु यह 
सामान्‍य नियम नहीं है । वास्तव में हारी के समभौते के सम्बन्ध में कोई सर्वमान्य 
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नियम नहीं हो सकते क्योंकि यह मुख्यतंया दो वक्षों का निर्णय होता है भ्रतः इसमें 
शर्ते परिस्थिति के भ्रनुसार ही रहती हैं । 

हारी मुख्यत: निम्न कारणों से होती है :-- 

]. यदि कोई पति पहली पत्नी के रहते हुए प्रन्य पत्नी ले भ्राएं । 

2. पत्नी को घर में यथोचित सम्मान का प्रभाव । 

3. पति से भ्रधिक सुन्दर पुरुष से पत्नी का प्रेम होना तथा बिवाह की 

इच्छा । 

4. पति के ध्वैध रूप से किसी पभन्य स्त्री के साथ सम्बन्ध होता । 

5. पत्नी के विवाहेतर सम्बन्ध तथा ससुराल में श्रप्रिय वातावरण, इत्यादि 

तलाक विवाह-सम्बन्धों का भ्रन्तिम चरण है । इसका वर्णन करने से पूर्व इस 
क्षेत्र में विवाह के भवसर पर दिए जाने वाले कपड़ों व गहनों का संक्षिप्त बिवरण देना 
भी उपयुक्त होगा । इस क्षेत्र में बिवाहावसर पर निम्नलिखित कपड़े व गहने वधु को 


दिए जाते हैं :-- 

. दोहड़, खमरू दार--कढ़ाई किया हुआ ऊनी कम्बलनुमा वस्त्र जिसे स्त्रियां 
धोती की भांति पहनती हैं। 

2. गाची---दोहड़, के ऊपर कमर में लपेटा जाने वाला वस्त्र | 

3, टोपरू से छानली--पट्टू (कई स्थानों पर देते हैं) | 

4.  बिजरयालू दोहड़ी । 

5. पेद टेपिड --स्रीधी टोपी जो काले रंग की होती है श्लोर णिस पर लाल 
झोर सफ़ेद रंग का कपड़ा चढ़ा होता है। इस टोपी पर चुमका ऊे (फूल) लगा 
रहता है। 

6. गुलू जूटूटी--बाँदी का एक गोल गहना जिसको पुरान्दे के साथ बाँघा 
जाता है । 

7. बालू--नाक का गहना । 

8. तनौले--माथे पर बालों के साथ लग्राया जाने बाला गहना । 

9. डामगे--चान्दी का गहना जो बालों को पिछली भोर खींच कर रखता है । 

0. कौन्‍्ताई--कानों की बालियां । 

. - जुमकू--कानों के भुसके | 

]2. काण्टा --कानों को गहना । 

3. लौंग (सोने का)--नाक का गहना । 

4. थुण्डोच--नकफफ़ाँस जो नाक के निचले भाग में इधर उधर लगाया 
चाता है । 

5. बलाक--सोने की पत्तियां जो खुण्डोच की तरह लगाई जाती हैं। 
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6. तरमोले---सोने के गहने जो गले में हार की तरह डाले जाते हैं । 

]7. लिक्चो--गले का चांदी का गहना । 

]8. बीत्री--बीत्री भी चाँदी की होती है और इसके बीच चाँदी का रुपया 
पिरोया गया होता है । 

9, बन्द्रहार-गले में डाला जाने वाला प्रद्धं-चन्द्रमा की भांति का हार | 

20 टुहुमा--हार की तरह डाला जाने वाला चाँदी का गहना। 

2]. पाटिक्‌ू--चाँदी का पतला सा गहना । 

22. टोरो या घागलों -दोहड के साथ का गहना । 

23. शाइःलियां-डिगरा श्लौर डोमोक्‍्च को मिलाने वाले सांकल | 

24. मून्दी--हाथ की अ्रंगूटी । 

25. वाड्पोले--पांव की उंगलियों की पंग्रूठियां । 

26. चाक--सिर का गहना । 

27. सुनडनों--सोने का कड़ा जो हाथ में पहना जाता है, इत्यादि। 
शिडः टग टग : 

विवाह पवित्र बन्धन होता है परन्तु जब गृहस्थी में झगड़े-बखेड़े हो जाते हैं तो 
पति-पत्नी के सम्बन्धों में कटुता श्रा जाती है जिसके परिणाम स्वरूप हारी और तलाक 
झावश्यक हो जाता है । हारी का वर्णन ऊपर किया जा चुका है । हारी का निर्णय होते 
ही निर्णायकों के सम्मुख पति तथा पत्नी ऐक सूखी लकड़ी, जो. लगभग सात-आठ 
इंच लम्बी होती है, दाएं हाथों से इकट्ठे पकड़ते हैं मौर तोड़ कर अपने पीछे की ओर 
फैंक देते हैं। यह लकड़ी 'शुर' की होती है । तलाक के लिए इस क्षेत्र में पर्यायवात्री 
शब्द “शिड्ड टग टग' (लकड़ी तोड़ना) भ्रयवा 'शिड्टः चगमिग' है । कहा जाता- है कि 
“शिड टग टग' के पद्चात्‌ प्राचीन काल में भ्रलगः होंने वाले पति-पत्नी एक दूसरे की 
ओर घृणा से थूकते भी थे पर अब केवल “लकड़ी तोड़ना' ही पर्याप्त समझा जाता है । 

सन्थालों में तलाक की प्रथा को 'सकम-प्र रक' कहते हैं जिसका भ्रथं “पत्ता फाड़ना 
झ्रथवा तोड़ना' होता है । इसमें “साल' व॒क्ष के पत्ते को पति-पत्नी सारे गाँव के लोगों 
के सामने तोड़ कर दो टुकड़ों में विभेक्त करते हैं । लाहुल॑ में ऊन का घागा! तोड़ कर 
तलाक लिया जाता है । 

सारांश यह है कि किन्नर क्षेत्रीय विवाह, हारी तथा तलाक की प्रधायें क्‍प्राकस्मिक 
रूप से विकसित नहीं हुई हैं बल्कि उनका उद्भव ब प्रचलन पति प्राचीन संस्कृति के 
साथ सम्बन्ध रखता है। बतंमान काल में प्रचलित बिवाह-भ्रधायें प्राचीन प्रथाओ्रों के 
झ्रवक्षेष हैं जिनका अध्ययन संस्कृति के महस्त्वपूर्ण तन्तुझों में पुनः: तारतम्य स्थापित 
करने के लिए किया जाना आवश्यक है । इस क्षेत्र की विवाह-प्रथायें नृतत्त्व-आ्ास्त्रीय 
तथा लोक-साहित्यिक भ्रध्ययन की दृष्टि से ही महत्त्वपूर्ण नहीं हैं बल्कि शोध-कर्ताश्रों के 
सम्मुख “किन्नर-किरात', 'सुर-असुर', भायं-पअनाय॑', “आग्नेय-मंगोल' तथा “मोन-खमेर 
एवं कोल' संस्कृतियों के सम्बन्ध में जो प्रश्न उत्पन्न हुए हैं उन्नत पर भी झनि- 
वाय॑ सामग्री भ्रस्तुत करती हैं। हिमालयी क्षेत्र की संस्कृति इतनी विविधता तथा 


3]4 ] किन्नर लोक साहित्य 


स्हस्यमयता लिए हुए है कि इस में प्रागैतिहासिक कालीन प्रवशेष भ्रब भी सुरक्षित 
तथा विद्यमान हैं । स्पीति में तलाक के समय धागा बीच में आग जला कर तोड़ा 
जाता है तथा पुराजू में बलपूवंक बिवाह की प्रथा भ्रब भी प्रचलित है। तिब्बत की 
विवाह-प्रथाझ्रों का इस क्षेत्र की विवाह पद्धतियों के साथ पर्याप्त साम्य है। सिक्किम, 
श्रासाम तथा टिहरी-गढ़वाल के उपरि- क्षेत्रों में प्रचलित विवाह-प्रकार तथा बहुपति प्रथा- 
प्रधान क्षेत्रों में प्रचलित शादी की प्रथायें इस दिशा में तुलनात्मक भ्रष्ययन की महत्त्व- 
पूर्ण सामग्री प्रस्तुत करती हैं जिनके लिए जिज्ञासु को गहन भ्रध्ययन तथा सूक्ष्म दृष्टि 
की झावद्यकता है । हिमालय के इस सुदूर क्षेत्र की बिवाह-प्रथायें जहां रोचक व नित 
नबीन हैं, बहां वे प्राचीन संस्कृति का अभिन्न एवं महत्त्वपूर्ण भंग हैं श्रौर उन से इस 
क्षेत्र का जो इतिहास प्रकाष्षा में भ्राता है वह सवंथा अलिखित तथा भ्रछूता है, भ्रतः अपने 
में मूल्यवान है । 
मृत्यु सम्बन्धी संस्कार : 


अन्य संस्कारों की भांति किन्नर-समाज में मृत्यु सम्बन्धी संस्कारों में भी 
विविधता मिलती है । इन्हें मुख्यतः दो वर्गों में बांटा जा सकता है-- 


]._ निचले किन्ौर से सम्बन्धित संस्कार तथा, 
2. उपरि-किन्नौर से संम्बन्धित संस्कार । 


मृत्यु के पश्चात्‌ झात्मा पहाड़ों पर चली जाती है पर उन लोगों की श्रात्मा जो 
महान्‌ रहे हों, उन पहाड़ों को पार करके किसी अच्छे स्थान पर चली जाती है, ऐसा 
विश्वास हैं । रल्दड (रल्डडः), जो किन्नर कैलाश में साडला की झोर स्थित है किन्नरों 
का स्वर्ग है। सभी आत्माओों को पानवीं गाँव से ऊपर के पहाड़ों में, जिस स्थान को 
*कुमशूत्रिंड' (कुछ लोग कुमणिक्रिड्‌ भी कहते हैं) कहा जाता है तथा जिस का प्र्थ 
“मुलावे बाली चट्टान है, जाना होता है। “कुम' का अर्थ “भ्रम भ्रथवा सिरेहाना' होता 
है भौर 'शूत्रिड' सम्भवत: शिक्रिड या शुक्रिड्‌ का श्रपश्न्‍नंश हो सकता है, जिसका अर्थ 
है--श्यंखला या चट्टान । यहां सब प्रात्माएं तब तक रहती हैं जब तक उन्हें भगवान 
का दूसरा आदेश नहीं मिल जाता । 


कहा जाता है कि मूरडः गांव का एक व्यक्ति रोहडू कौ तरफ से भेड़ों के साथ 
पहाड़ों को पार करता हुञ्ना कभी कुमशूत्रिड्‌ स्थान प्र॑ पहुंच गया । वह्‌- थंका हुप्ना 
था, भरत: उसे नींद सी झ्राने अग्री । उस ने भपने पांव के पास से ऊपर को जाती हुई 
सीढ़ियां देखीं । उसे इस बात पर बहुत अचम्भा हुआ कि यह सब क्‍या है| वह बेकार 
तो था ही, इस लिए उन सीढ़ियों से ऊपर चढ़ने लगा तो उस ने दूरी पर एक फाटक 
देखा । उसने उस फाटक को धक्का दे कर खोला तो भ्रन्दर कुछ लोग नृत्य कर रहे थे । 
दूसरे कुछ लोग उन्हें किनारे से एक बड़े मकान में बेठ कर देख रहे थे पर उस समय 
उसे उन लोगों में से कोई परिचित नहीं दिखाई दिया। ध्यान से देखने पर उसने पाया 
कि नाचने वालों में सब से झागरे चंवर भ्रपने हाथ में लिए हुए उसका बड़ा भाई नाक 
रहा था | श्रब उस से फाटक के बाहर न रहा गया। वह भन्दर झा गया धौर अपने 
भाई से बात करने के लिए ब्याकुल हो उठा । 
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जब वह प्रन्दर ग्राया तो सारी आत्माएँ अपने भ्पने नाक से कुछ सूंघने लगीं 
प्रौर अपनी (किश्लौर की) भाषा में कहने लगीं कि कहीं से कच्चे मांस की गन्ध भ्रा रही 
है। सब ने ध्यान से देखा तो उस ग्रादमी का पता चल गया । इसके पश्चात्‌ उन 
आत्माप्रों ने उसे पकड़ा ओर बल पूर्वक बाहुर निकाल दिया | फाटक के बाहर आने 
पर उसे भ्रपनी स्थिति का भान हुआ तो पता चला कि उसके सामने तो एक बहुत बढ़ी 
लाल ढांक है, वहां सीढ़ियां तो कहीं भी नहीं थीं। जब वह कुछ दिनों बाद अपने घर 
पहुंचा तो उसे पता चला कि उसके भाई को गुज़रें हुए प्राठ दिन हो गए थे । 


मृत व्यक्ति के नाम पर मूड़ी तथा पोल्टू फुल्याच आदि त्यौहारों में क्रियाकर्म 
करने के उद्देश्य से बांटे जाते हैं। क्रियाकर्म फुल्याच्‌ में ही होता है, इस प्रकार शोक 
की भ्रवधि कम या झ्रधिक एक वर्ष हो जाती है। इस अवधि में फूल पहनना तथा मेला 
लगाना वर्जित होता है। पूह में यह प्रथा है कि मृत व्यक्ति के नाम पर एक मेले में 
पोल्टू भ्रादि दिए जाते हैं और जब वे लामा को-दिए जाते हैं तो गाँव के युवा लड़के- 
लड़कियां उन्हें फपट कर खा लेते हैं, इसे बुरा नहीं माना जाता । 


मृत व्यक्तियों के नाम पर गाँव के पहाड़ की ऊंची चोटी पर “दुम शेखर' (शिखरों 
का समूह) बहुत से पत्थरों को इकट्ठा करके चबूतरे के झाकार में बनाए जाते हैं । 
सम्भवतः ये इस लिए बनाए जाते हैं कि मुत व्यक्ति का नाम देर तक याद रहे इसपहें 
मुख्यतः फुप्नाल (भेड़ बकरियों चराने वाले) लोग बनाते हैं। जिस दिन - उन्हें बनाया 
जाता है उस दिन वहां पोल्टू श्रादि बना कर खाए जाते हैं। 3 अक्तूबेर, 965 के 
दिन हम चगांव के ऊपर के पहाड़, जिसकी ऊंचाई लगभग 3000 फुट है, घूमने के 
लिये गए थे, वहां कई दुम-शेखार देखे । एक शेखार पर कन्घी पड़ी हुई थी, वह 
कुछ दूटी हुई थी, बाद में पता चला. कि वह॒श्षेखार किसी स्त्री की याद में बताया 
गया था। इन दोखारों पर 20 भादों को फुआल लोग फुल्याच मनाते हैं । वे खूब 
पोल्टू खाते तथा घण्टी (शराब) पीते श्रौर किलकारियां मारते हैं। बताया जाता है 
कि हर गाँव के ऊपर चोटियों पर सदियों पुराने शेखार हैं जो कभी न तो गिरे न किसी 
ने गिराए। इन छ्षेखारों की संख्या बढ़ती ही जा रही है । सुना जाता हैं कि सतरहवीं 
शताब्दी में रामपुर बुशहर में एक राजा हुआ जिसने सारी चरागाहों को पकशुप्रों के 
स्वास्थ्‌॒य की दृष्टि से गाँव वालों सें बांट दिया | इसके लिए बह हर गांव के ऊपर के 
पहाड़ पर स्वयं गया और इस याद में उस ने वहां कुछ शेखार बनवाए। कई शेखार तो 
शायद उस समय के भी हों, पर इनकी संख्या बहुत नेहीं हो सकती । इस क्षेत्र में यदि 
किसी की मुत्यु प्रात: ही हो जाये तब तो उसे दोपहर के बाद जला दिया जाता है 
पर उस के बाद मरने पर शव को दूसरे ही दिन जलाते हैं। उस रात सारे सम्बन्धी 
इकट्ठे होते हैं तथा उस रात को “दुम रातिड” भ्र्थात्‌ “इकट्ठा होने की रात' कहा 
जाता है| मुर्दे को एक बड़े बतंत जिसे “लम कुन्याल' कहते हैं, के ऊपर पकड॒ कर 
नहलाया जाता है और सफेद रंग के कपड़े में सी दिया जाता है । “दुम राति्ड' मृत्यु 
के बाद की दो रातें मानी जाती हैं। इनमें सगे सम्बन्धी घर वालों को समभाते हैं कि 
शोक नहीं करना चाहिए। 


मर्द को दो व्यक्ति उठा कर श्मशान घाट ले जाते हैं। उसे एक बड़े त्ते पर, 


36 ] किन्नर लोक साहित्य 


टॉगें घुटनों से पीछे करके, चार खूंटों के सहारे बैठा सा दियां जाता है। मुद्दे की 
टांगें घुटनों पर से मोड़ देने के सम्बन्ध में यह विश्वास किया जाता है कि यदि उस 
की टांगें सीधी रखी जाएं तो उसका भूत उस के छारीर में प्रवेश कर जाता है भौर वह 
खड़ा हो सकता है । लोग इस प्रकार के भूत से बहुत डरते हैं। 


यहां यह विश्वास है कि मृत व्यक्ति का कफन- काफी लम्बा होना चाहिए | जब 
मृत व्यक्ति को एमशान घाट ले जाया जाता है तो मार्ग में दो व्यक्ति उसके आझ्रागे 
“राम राती' का एक कपड़ा टेढ़ फैला कर चलते हैं। इस कपड़े को “ओम काफरा' 
अयोत्‌ *र/स्त्रे का कपड़। कह। जाता है। इसका भ्र्थ मृतक की आत्मा को दमशान-घाट 
का मार्ग दिक्लाना होता है । इस कपड़े को जलाया नहीं जाता-। किसी की मृत्यु के दस, 
बारह या इसप भ्रधिक दिन तक घर में शोक तो रखा जाता है पर मृतक के नाम पर 
दान प्रादि नहीं दिया जाता । जब अपनी सुविधा हों झौर सामान जुटाया जा सकता 
हो तो घर का मालिक सभी गाँव बालों तथा सम्बन्धियों को खाने तथा दाराब पीने पर 
बुलाता है। इस दिन को स्थानीय भाषा में छण्ट्यामों (क्रिया-कर्म का दिन) कहते हैं । 
रात को गाँव के.लोग तथा सम्बन्धी इकट्ठे हो जाते हैं भ्रोर मेले के भ्रारम्भ में दराब 
पीकर गाना गते हैं। इस मेजे में सबसे पहले शोक गीत गाया जाता है, बाद में दूसरे 
किसी भी प्रंकार के गीत गाए जा सकते हैं । ये गीत इस लिए गाए जाते हैं ताकि घर 
बाले मृत व्यक्ति के शोक को भूल जाए । 


तिब्बत में मुतक की खोपड़ी को लामापों द्वारा विदेष भ्रवसरों पर भोजन भादि 
खाने के लिए काम में लाने के उद्देश्य के पीछे भी पितरों की भ्रात्माश्रों को डर के कारण 
प्रसन्न करने का भाव निहित है । लामा किन्नर-क्षेत्र के उपरि-भागों में मृतक को शिखा 
से पकड़ कर उसके कान में तीन बार “फोप्रा' कहता है । वाल्टर हट्चिन्सन तथा 
बाडेल' के प्रनुसार यह प्रथ। तिब्बत में क्‍्लात्मा को मारय॑ दिखाने के उद्देश्य से ही प्रचलित 
है। उनका कथन है कि मृतक को वहां लामा के भ्राने तक छूश्रा नहीं जाता तथा उसके 
आने पर सारे बिड़किथां तथा दरवाज़ो बन्द कर दिए जाते हैं। लामा मृतक के सिर 
की झोर बैठता है और मन्त्रों द्व/रा झात्मा को बाहर जाने का मार्ग दर्शाता है। वह 
अपनी उंगलियों से मृतक के बालों को झटके देता है । इस प्रकार यह विश्वास किया 
जाता है कि वह श्रात्मा को दरीर से बाहर निकलने का मार्ग बता रहा है। यदि इन 
भटकों से बाल उखड़ जाएं झौर खून की कुछ बूंदें निकल पड़े तो शुभ छकुन माना 
जाता है | किन्नौर में यह प्रथा तिब्बती प्रथा का ही प्रतिरूप है। बर्मा की कुछ जातियों 
में जब मृतक को जला कर लोग घर भाते हैं तो परिवार का वृद्ध व्यक्ति सबकी कला- 
इयों में धागे अथवा रस्सी बाँध देता है ताकि उनकी आत्मा उनके दरीरों से न भाग 
जाए।* चीन में यह विश्वास किया जाता है कि जब पूर्वज अ्रप्रसन्न हों तो कायं में 
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असफलता मिलती है, वहां के देवता कभी जीवित नायक रहे होते हैं। कुछ झादिम 
जातियों में ये विश्वांस भी प्रचलित है कि मुंतक को जन-मार्ग से इमशान घाट नहीं ले 
जाया जाता बल्कि ऐसे रास्ते से ले जाना ठीक समझा जाता है जहां से लोग नहीं 
जाते हों, क्योंकि यह विश्वास किया जाता है कि इस प्रकार भात्मा घर झाने में कठि- 
नाई झनुभव करेगी भौर लौट नहीं सकेगी” । स्काट लैण्ड में मृतक को घर से निकालने 
पर सारी कुर्सियों को उल्टा कर रखने की प्रथा है क्योंकि यह विध्वास किया जाता है 
कि ऐसा न करने से झ्ात्मा घर से बाहर नहीं जाती*। 


किन्नर-क्षेत्र के भनेक त्यौहारों में पितरों की तुष्टि के लिए पोल्टू आदि बांटे जाते 
हैं तथा फुल्याच मेले में तो “गितकारेस' इस प्रकार के गीत गाते हैं जिनके द्वारा आत्मा 
को “रल्डड्‌' से वापिस बुलाया जाता है तथा उसे उसके परिजनों द्वारा खाने पीने की 
वस्तुएं दी जाती हैं । इन वस्तुओों को मृतक की शोर से गितकारेस ही प्राप्त करते हैं 
आर मृतक की भ्रात्मा कों दिए जाने वाले शराब को यही लोग पी जाते हैं। एक ऐसे 
गीत के सम्बन्ध में चगांव में गितकारेसों के मुखिया ने बताया था कि इस गीत को 
विशेष भ्वसर के झतिरिक्त नहीं गाया जा सकता क्‍योंकि इससे झ्रात्माएं इकट्ठी हो 
जाती हैं। गाँव के बीच तथा घर के भ्न्दर इस प्रकार के गीत गाना बड़ा भ्रपक्षकुन 
माता जाता है । 


मृतकों के शोक-दिवस पर केवल प्रथम गीत ही शोक से सम्बन्धित होता है। 
उसमें घर के पत्थरों, लकड़ियों से पूछा जाता है कि क्‍या उन्होंने यम राज (मौंराजस) 
के निमन्त्रण के सम्बन्ध में परिवार के लोगों को पहले नहीं बताया ! इस गीत में यम- 
राज से प्रार्थना की जाती है कि वह रल्‌डड का दरवाज़ा बंद कर ले ताकि वहां कोई 
भी व्यक्ति ने जा सके | लियो में एक देवता है जिसे “तालडूसा” कहा जाता है। इसका 
ग्रोक्च्‌ु. कहता है कि उसके पास रल्डइइड की चाबी है भोर यदि वह भ्रप्रसन्न हो जाए 
तो “रल्डडू' का दरवाज़ा खोल देगा जिससे बहुत्त लोग मर जाएंगे । 


मृतकों के नाम पर चबूतरे (शेखार, शंकरी, कोटड) आदि बना कर उन पर 
अण्डे चढ़ाना भी प्रात्माशों को प्रसन्न करना है। ये चबूतरे पव॑त की चोटियों पर 
होते हैं । 


जब मृत व्यक्ति को इ्मशान घाट ले जाया जाता है, उसके कोई भ्राघ घण्टे बाद 
रोटी को किसी दाल या श्रन्य सब्जी झ्ादि के साथ मिला कर छत के ऊपर फेंका जाता 
हैं । इस क्रिया को “थूनिड्‌' भ्र्थात्‌ कौओं का “दाल रोटी को मिलाकर उठाना” कहते 
हैं। ऐसा विश्वास किया जाता है कि रोटी कब्दों के द्वारा मुत व्यक्ति की आत्मा को 
प्राप्त हो जाती है । 
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जिस दिन मृत व्यक्ति को जलाया जाता है उस शाम का भुनें हुए जौ या गेहूं 
के भाटे में घी मिलाया जाता है भ्ौर उसे किसी मिट्टी के बतंन में भ्रंगारे डाल कर 
एक लकड़ी के तख्ते पर रख देते हैं जिस से उस से धूभरां उठने लगता है | इस घुएं के 
सम्बन्ध में विददास है कि वह मृत व्यक्ति की प्रात्मा का भोजन होता है । यह कार्य 
घर के बाहर ही किया जाता है। इस के बाद घर में. शोक रहता है भौर जब कोई 
सम्बन्धी भाता है तो घर की स्त्रियां रोने-घोने लगती हैं। बे रोना बन्द करने पर 
मुँह घोती हैं, बाकी कोई क्रिया नहीं की जाती । 


यूला गाँव में यह प्रथा है कि देवता द्वारा नियुक्त पन्द्रह-सोलह व्यक्ति जो देवता 
के कारदार भी होते हैं, फुल्याच्‌ के पहले दिन ही सन्‍्थह में बंठ जाते हैं और दिन में 
एक पुस्तक से, जिसमें एक गीत टांकरी लिपि में लिखा हुझआा है, उनमें से एक व्यक्ति पढ़ 
कर गाता है तथा दूसरे बाद में उसका भ्रनुसरण करते हैं। इस बीच मृत व्यक्ति के घर 
बाले उनके सामने बिछाई गई चादर में पोल्टू, हलवा तथा पूड़ी झ्लादि रखते जाते हैं 
झौर गाना समाप्त करने के बाद, यदि वे चाहें तो उसे वहीं खा सकते हैं या भपते घर 
बांट कर ले जा सकते हैं | कई गाँवों में यही क्रम मरने के तीन वर्ष बाद तक चलता 
है पर भ्रन्य कुछ में एक ही वर्ष में शुद्धि हो जाती है । 


यूला में यदि कोई व्यक्ति फुल्पाच्‌ के बाद मरे तो अगले फुल्याच्‌ तक क्रिया-क्रम 
नहीं होता | शोक को कम करने के लिए बच्चों को बीच में खाए (खाने के लिए 
भोजन) दिया जाता है जिस से कुछ वस्तुझ्ों को इस्तेमाल करने की छूट हो जाती है । 
'खाए' एक ही बार दिया जाता है, भलें ही बाद में “छण्ट्यामों' कितनी देर के बाद 
हो । कई लोग बीशू को भी छण्ट्यामों मना लेते हैं परन्तु उस दिन गितकारेस 
नहीं होते .। 

रोपा गाँव में क्रिया-कर्मं का समय निश्चित नहीं होता । जब भी रोपा कुहल 
की सफाई की जाती है, मृतकों के परिवारों को पितरों के नाम पर भ्रत्येक व्यक्ति को 
एक एक पोल्टू बांटना पड़ता है । 


स्पीलो तथा कानम गाँवों में मृतक का क्रिया-कर्म (छण्टयामों) करने की तिथि 
का निश्चय नहीं किया जाता । मृतक के नाम पर किसी भी समय दान दिया जा 
सकता है । साधारणतया झश्लाठ दिन के पष्चचात्‌ लामा द्वारा क्रिया-कर्म सम्बन्धी शुद्धि 
कर दी जाती है। परिवार को शुद्ध करने के उद्देद्य से लामा 'सड्‌' पढ़ता है। लामा 
क्रिया-कर्म सम्बन्धी अभ्रनुष्ठान करता है तथा उस झ्ायोजन को “छोत्पा' कहा जाता 
है । लामा उसे दिन घधर्म-पोथी पढ़ता है तथा वह मृतक व्यक्ति का नाम एक कागज 
पर लिख कर उसे सब के सामने जला देता है। उस समय से यह विश्वास किया जाता 
है कि मरने वाला व्यक्ति सचमुच ही मर गया । लामा के इस कार्य को 'शुगू लामा' 
(शुगूलकाग॒ज्ञ लामा-करना) श्रर्थात्‌ “काग॒ज़ पर लिख कर जलाना' कहा जाता है । 


इस के पश्चात्‌ लामा सात सप्ताह तक मृतक के गुजरने वाले दिन (सप्ताह 
में एक बार) उस के घर में जा कर पोधी (छोस) पढ़ता है। इस प्रकार से पढ़ने को 
बा सिलमा' (जा-वार, सिलमा-पढ़ना) कहा जाता है । स्रात सप्ताह के पश्चात्‌ 
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गाँव के लामा तथा जोमों इकट्ठे हो कर सारी पोथी को पढ़ कर समाप्त करते हैं 
झ्रौर घर वाले उन्हें भोजन खिलाते हैं। 


जिस दिन कोई व्यक्ति भुहुरता है उसी दिन लामा खान्मा' (ज्योतिष) के 
अनुसार किताब देख कर यह हिसाब लगाता है कि मृतक का अगला जन्म कहाँ होगा 
झ्रौर उस के कल्याण के लिए क्‍या किया जा सकता है | लामा को यदि ऐसो प्रतीत 
हो कि मृतक का झगला जन्म किसी भ्यून योनि में होगा तो बह घर बालों को कुछ 
पूजा पाठ बताता है भर दान-पुण्य भी कराता है। लामा के बताने पर कुछ लोग भपने 
पूर्वजों की मूर्तियाँ भी बनवाते हैं । 


छित्कुल गांव में शेटड मेला में, जो 20 सावन को होता है, मृतकों के परिवारों के 
लोग फुश्रालों अथवा कण्ढे से फूल लाने वालों के पासे पहाड़ की चोटी पर मृतकों के 
नाम पर पोल्टू श्रादि चढ़ाने के लिए कण्ढे में भेज देते हैं। इस प्रकार की प्रथा प्राय: 
सारे किन्नर-ग्रामों में है । 

पूह में मृतक के नाम पर तीन वर्ष तक फुल्याच आ्रादि त्यौहारों में पोल्टू बाँटे 
जाते हैं । साना पन' (मृतक की थाली) पर सारी वस्तुएं मृतक के लिए सजा दी 
जाती हैं जिस का शिम्बू (पग्रात्मा) आकर उन्हें प्रदुश्य रूप से खाता है। बाद में इन 
वस्तुओं को हरिजन तथा बच्चे उठा लेते हैं। इस सम्बन्ध में विस्तृत विवरण त्पौहारों 
के भ्रध्याय में दिया गया है-। 

गन्ग्युल घाटी तथा कानम क्षेत्र में मृतक के लिए “छोत्पा' तक घर में बनी हुई 
सारी वस्तुएं खाने के लिए एक कोने में रखते गए पत्थर पर परोसी जाती हैं । छोत्पा' 
के दिन इस पत्थर को बदल दिया जाता है तथा उसे फैंक कर नया पत्थर वहाँ पर 
रखा जाता है । इस अवसर पर मृतक के लिए समय समय॑ पर भोजन परोसा जाता 
है । वर्ष के चार मेलों 'शिरकिन , “मिन्थोको', “माने” तथा “ऊ रू के समय मृतकों 
के नाम पर पोल्टू बांटे जाते हैं जिन्हें 'प्रातिड्‌' कहा जाता है। 

फुल्याच में “शकरी' पर भण्डा भी चढ़ाया जाता है । प्रत्येक ब्यक्ति के लिए 
झ्रलग शकरी बनाना आवश्यक होता है। एक ही शकरी पर सब के भण्डे नहीं चढ़ाए 
जाते । मृतक के लिए उसके पसन्द की वस्तुएं भेंट की जाती हैं जिन्हें बजन्तरी तथा 
उपस्थित लोग खाते हैं। किसी परिजन की मृत्यु के समय भी परिवार को सहायतार्थ 
अनाज बांट कर दिया जाता है इसे 'तोन्मो दू' (तोन्मो-मृत व्यक्ति के खानें का, दू- 
अनाज) कहा जाता है। इस का लेखा रखना पड़तां है श्लौर समय आने पर इसे 
सम्बन्धित परिवारों को बापिस किया जाता है। 

इस क्षेत्र में तथा लिप्पा घाटी और बौद्ध-धर्म प्रभावान्तगंत क्षेत्र में किसी ब्यक्ति 
के गुजर जाने की स्थिति में हो जाने पर लामा को बुलाया जाता है भौर वह मरने 
वाले व्यक्ति के कान में चोटी (शिखा) पकड़ कर उस के नाम के साथ “इक फोद्‌' तीन 
बार कहता है। मरणासल्न व्यक्ति को चूली की खली के साथ नहलाया जाता है श्ौर 
कन्धो को सिर के साथ ही लगा कर रखा जाता है । 


इस के पश्चात्‌ मृतक को दमशानथाट ले जाया जाता है झोर बैठने की सी 
मुद्रा में सन्‍्दूक में रख कर जला दिया जाता है। मृतक को जलाने के लिए इमझानघाट 
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में जो लकड़ी की चिनाई की जाती है उसे “दूछू खड कहा जाता हैं। लामा मन्त्रोचारण 
करता रहता हैं भोर लोग “दूडू खड्‌' के तीन चबकर लगाते हैं। जो लोग मृतक को 
इमशानघाट पहुंचाने जाते हैं, वे सभी बहीं मुँह धोते हैं । भ्रन्त्येष्टि के समय एक, दो 
अथवा इस से अ्रधिक व्यक्ति बहीं रहते हैं तथा शेष अपने घर वापिस चले प्रोते हैं । 
दुसरे दिन ब्राह्ममूहत्तं में मृतक की हड्डियाँ चुनी जाती हैं। 

पझ्राठ दिन पश्चात्‌ “छोत्पा' होता है । इस दिन लामा मृतक का नाम कागज 
पर लिख कर जलाता है ताकि उस का इस जन्म से मोह छूट जाएं। जब मुर्दा जलाया 
जाता है तो उस से दूसरे दिन ऐसे मन्त्र पढ़े जाते हैं जिन में यह बताया गया होता है 
कि प्रात्मा कहां कहां जाएगी भौर कया क्‍या कार्य करेगी ! इन मन्‍्त्रों को 'ठोडोल 
सिल्वड” कहा जाता है । ये लगभग दो सप्ताह तक पढ़ें जाते हैं। यह कथा विष्णु तथा 
गरुड़ पुराण की कथा की भांति होती है भ्रौर भ्राठ दिन में समाप्त होती -है। भ्राठवें दिन 
एक एक पोल्टू प्रत्येक व्यक्ति के लिए उस के घर पहुंचाया जाता है ॥ 

जन्म, विवाह तथा मृत्यु के संस्कारों के साथ लामाओं का बहुत सम्बन्ध है । 
लामा इन समयों पर जनता जनार्दन के शोक तथा हुए में सम्मिलित होता है तथा 
पण्डित की भूमिका निभाता है.। दाह-संस्कार के समय लामा द्वारा पढ़े जाने वाले 
मन्त्रों में से कुछ इस प्रकार हैं :-- 


लामा हारा पढ़े जाने वाले दाह-संस्कार के मन्त्र में ध्रर्नि देवता की स्तुति :-- 


. डबरडी सोझश्नल । . पहले का रिवाज 
2. छोंदई दोन्दू ज़िमसेक ज्ञावानी । 2. मृतक के लिये किया जाने वाला 
संस्कार । 
3. थप खुडूग कित डांगसोड में ला 3. अग्ति कुण्ड को यज्ञ का मण्डप बना कर 
सोरवला । भर उसमें अग्नि देवता का आगमन 
करवा कर । 
4, डाइन चाॉंडिन छोत्‌ तोत दो 4. श्रग्नि देवता को श्रतिथि के रूप में बुला 
असल बुलाजड । कर, उनका पूर्ण भ्रातिथ्य सेवा करके 


झभौर उनका गुण गा कर, उनकी मनो- 
कामना के लिए प्रार्थना करना | 


5, रा नौड़ सेकछल ज्ाबाई फात 5. फिर उसके बाद- पुंनः उनके निवास 
मोन नी । स्थान के लिये प्लादर पूर्वक विदा 
करना । 


(पहले मन्त्र में स्तुति की जाती है, दूसरे मन्त्र में उस स्तुति का क्‍या फल मिलता 
है, यह बताया जाता है) । 
दसरा भनन्‍त्र :-- 
छेदवई चो जाई डोबा योड की मृतक को इस लाभ की भाधार छिला मान 
लुई हूगाक हित सुमगी लाईह- कर उसके साथ जीवधारी जो कि मन, 


लामा तिब्वती भाषा में लिखित धर्म-ग्रन्थो का झध्ययन कर रहे हैं । 





इस क्षेत्र में लामाओं द्वारा तिब्बती भाषा में शिलालेख बनोने की प्रथा 
प्रचलित है । इन शिलालेखों को गांव के बाहर चंबूतरो पर रखा 
जाता है। इन्हें (माणी फाणी' (मणि फणि) कहा जाता है। 


|| 
फ 
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गान डिक डिप थम चत जड़ वचन ओऔर काया के पापों से दवे होने के 
ज्िड्‌ साइयाकी गोफड्‌ रिन्पोल्लके. कारण ईइ्वर को प्राप्त नहीं कर सकते उन 
थो पाई छिर जा वाहो । सब का पाप धुल कर वे निर्वाण प्राप्ति के 
भ्रधिकारी बनें । 
इस प्रकार हम देखते हैं कि किन्नर क्षेत्र में जन्म, विवाह तथा मृत्यु के संस्कार 
भी अन्य प्रथाओं की भांति विविध प्रभाव लिए हुए हैं । 


किन्नर समाज में |सत्री का स्थान 


बहुपति-प्रथा प्रधान समाजों में स्त्रियों को परिवार में विश्वेष स्थान प्राप्त होतो 
है । इस प्रकार की समाज-व्यवस्था में सारा परिवार स्त्री रूपी घुरी के गिर घुमता 
है भ्रौर स्त्री का कर्त्तव्यहों जाता है कि वह प्रत्येक पति, पुत्र अथवा पुत्री को यथा 
शक्ति प्रसन्न रखे तथा उन की देख भाल करे । इस क्षेत्र की स्त्रियां बहुत श्रधिक भावुक 
होती हैं और श्रात्मसम्मान को प्रमुख स्थान देती हैं । वे जिस व्यक्ति स विवाह भथवा' 
प्रेम-सम्वन्ध स्थापित कर लें उसे जीवन भर का साथी बनाने की इच्छा रखती हैं 
परन्तु दूसरा विवाह करने की अपेक्षाकृत स्वतन्त्र सामाजिके-व्यवस्था के कारण उन्हें 
विपरीत परिस्थितियों में किसी प्रकार के बन्धन में रहने की अधिक श्रावश्यकता नहीं 
रहती । न्‍ 

परिवार की सब से बड़ी स्त्री “गोयने' (गृहंणी) कहलाती है । गोयने के पास 
सारे भण्डार तथा सम्पत्ति-गृह की चाबियाँ रहती हैं | ज॑सा कि' पहले बताया जा चुका 
है, यहां मूल्यवान सम्पत्ति तथा अनाज को घर से बाहर एक छोटे से लकड़ी के मकान 
(कोठार) में रखा जाता है । कोठार की चाबी एक ही व्यक्ति के पास रहती है. तथा 
जो भी वस्तु घर में लाई जाती है श्रथवा बाहर दो जाती है वह गोयने की सहमलि 
अथबा जानकारी के बिना नहीं होती । परिवार के सब से बड़े व्यक्ति को गोरतेस' 
ग्रथवा “गृह स्वामी कहा जाता है । “गोरतेस' सारी गृह-सम्पत्ति का हिसाब गोंयने की 
सहायता से रखता है | गोयने को अनेक गाँवों में 'गोयन' भी कहा जाता है । 

गृह-स्वामी की आज्ञा से परिवार के सब छोटे बड़े व्यक्ति परिवार की समृद्धि के 
लिये कार्य करते हैं श्रौर जो भी घत्त किसी व्यक्ति के द्वारा कमाया जाता है, उसे गोयने 
के पास दिया जाता है । 

स्त्री अपने सारे पतियों को बरावर समभती है और किसी प्रकार का पक्षपात 
नहीं करती । इस प्रकार की समाज-व्यवस्था में जों बात खटबती है वह यह है कि 
दाम्पत्य-सुख स्वतन्त्र नहीं रह पाता | पत्नी एक पति के साथ एकाधिकार पूर्ण सम्बन्ध 
नहीं बना सकती श्रतः यह जीवन केवल पारिवारिक-सम्बन्धों तथा श्रम-विभाजन के ही 
साथ सम्बन्धित रह जाता है । पति घर की उन्नति के लिए कार्य करते हैं परन्तु उनमें 
भी मनोंमालिन्य होने की दशा में अनेक वार वे अलग विवाह करने की धमकी देते 
रहते हैं, जिस के कारण ऐसी दक्या में मनोवैज्ञानिक रूप से पारिवारिक विघंटन आरम्भ' 
हो जाता है । यही कारण है कि इस प्रकार के पेरिवारों में अधिकांशत: स्त्रियों को बही 
बातें बताई जातीं हैं जो उन से सीधे तौर पर सम्बन्धित होती हैं श्रीर पुरुष घर के 
बाहर की सारी बातों को स्वयं ही निषटांते हैं । * 
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पुरुषों में वंमनस्य के भाव प्राय: कम होते हैं क्योंकि वे इकट्ठे बहुत कम रहते 
हैं प्ौर जब इकटरठे हों, शराब के दौर चलते हैं जिस से उन्हें प्रापपी तनाव के लिये 
अपेक्षाकृत कम समय रह जाता है। जो बातें गोयनों के कार्य क्षेत्र में पड़ती हैं उन 
में पुरुष प्रायः हस्तक्षेप नहीं करते। जेसे यदि वर्षा न हो तो गोयने देवता के मन्दिर में 
इकट्ठी हो कर देवता से प्रार्थना करती हैं कि वह उनके बच्चों को भूखा मरने से 
बचाए । पुरुष इस सम्बन्ध में झलग प्रार्थना करते हैं। यह विश्वास किया जाता है 
कि स्त्रियों को प्रार्थंता पर देवता शीघ्र ध्यान देगा | सुड्रा गाँव में तो गोयने बर्षा न 
होने की दशा में देवता के मन्दिर में प्राथंना करने के पश्चात्‌ देवता को घमकी देने के 
लिए सतलुज नदी में डूब मरने के लिये निराश हो कर चल पड़ती हैं और देवता के 
कारदार उन्हें रोक कर तथा मना कर लाते हैं । 

किन्नर लोक-गीतों में इस प्र कार के भ्नेक उद्धरण मिल जाते हैं जिन में पारिवा- 
रिक कलह, पत्नी का सब पतियों से प्रेम, एक पति को छोड़ कर दूसरा बिवाह करना, 
पत्नी का सब से अप्रसन्न होना तथा घर में घुटा घुटा अनुभव करना भ्रादि बातें वर्णित 
हैं। असफल प्रेम-सन्बन्धों तथा भ्रतिशय भावुकता के कारण इस क्षेत्र की स्त्रियों में 
आत्म-हत्या की प्रवृत्ति सामान्यतया भ्रधिक है। 

यहां स्त्रियां पुरुषों से अधिक कार्य करती हैं-और स्वभाव से हंसमुख होंती हैं । 
हनके मुख्य कार्य निम्न लिखित हैं :--- 

]. खाना बताना । 

2. खेतों में कार्य करना । 

बूहली झादि के फलों को सुखा कर तथा भोखली में कूट कर तेल 
निकालना । 

4. कण्ढे की भूमि से भ्नाज भ्रादि लाना । 

5. भेड़ बकरियां चराने में पति/पतियों की सहायता करना 

6. मेलों में नत्य-गायन करना । 


इन सब कार्यों के कारण किन्नर-स्त्री इतनी भ्रधिक व्यस्त रहती है कि उसका 
जीवन एक मशीन की भांति हो जाता है । उनका जीवन हंसी खुशी से भरा होता है। 
दिन भर कार्य करने के पद्चात्‌ भी युवतियां रात को लोगों के घरों में मेला लगाती हैं 
तथा हंस-खेल कर भपने मन को बहलाती हैं । जलवायु की शीतलता के कारण इस 
क्षेत्र में रहते हुए श्ारीरिक-श्रम के पश्चात्‌ भी बसी थकाबट नहीं होती जंसी कि गर्म 
क्षेत्रों में होती है। उनके जीवन-दर्शन को “ज़िन्दगी रडः जिन्दगी गीत के बोल भली 
प्रकार दर्शाते हैं। इस गीत में कहा गया है कि “अपने कर्म का फल भुगतने के लिए 
आबौरासी लाख योनियों से गुज्लरना पड़ा फिर भी मनुष्य जन्म में श्राराम नहीं मिला, यह 
प्रारब्ध का दोष है । यदि पुरुष का दु:ख बढ़ जाए तो वे एक वाटिच्‌ (प्याला) शराब 
प्रीते हैं भ्रववा एक घूंट तम्बाकू लेते हैं परन्तु स्त्रियां दुःखी होने पर या तो एक दाब्द 
मीत गाती हैं अ्रथवा गंगा (सतलुज) में छलाँग लगा लेती हैं ।' 

किन्नर-समाज में विवाह से पूर्व लड़की को नृत्य तथा गायन की पूर्ण स्वतन्त्रता 
रहती है, जिसके कारण वह अपनी इच्छानुसार विवाह कर सकती है परन्तु ये युवतियां 
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अत्यधिक शर्मीली होती हैं भ्ौर विवाह-सम्बन्ध स्थापित करने में पहल तहीं करतीं । यहां 
यह उल्लेखनीय है कि यहां प्रेम-सम्बन्ध स्थांपित हो जाने का अर्थ बिबाह होता है । 


बलपूर्वक भगा कर विवाह करने की प्रथा के कारण-विबाह से पूर्व लड़कियों के 
भविष्य का निर्णय कठिन होता है । इस प्रथा के कारण पारिवारिक जीवन प्रनेक 
लड़कियों के लिये तनिक भी सुखदायी नही रह. जाता भौर बे शेष जीवन मानसिक 
कठिनाइयों में काटती हैं परन्तु सब दशाओं में ऐसा नहीं होता । भ्रच्छा परिवार मिल 
जाने की दशा में लड़कियां सुखी हो जाती हैं और बल पूर्णगक भगाये जाने की बात को 
साधारण घटना मानती हैं । 


अपने मायके को प्रत्येक किन्नर-बाला 'सुनहरी' समझती है । विवाह के उपरांत 
भी सर्दियों के दिनों में तीन प्रथवा चार मास तक प्राय: प्रत्येक किन्नर-युवती प्रपने 
मायके में रहती है। जिन परिवारों में ऐसी सुविधा न हो वहां भी मायके के लोग 
“बाल्ठो' (बांट, भाग) लड़की के ससुराल में भेजते हैं । बान्ठों में एक किल्टा भर पोल्ट 
भ्रथवा बकरे का शिकार दिया जाता है | 


यह कहा जा सकता है कि जीवन की कठिनाइयां होने की दक्षा में भी किन्नर- 
समाज में स्त्रियां मुख्य ग्राकर्षण हैं ब्यौर अनेक बार ऐसा प्रतीत होता है कि सुरा तथा 
सुन्दरी के भ्राकर्षण के कारण ही मनुष्य ने सब प्रथम इस क्षेत्र को अपना निवास-स्थल 
बनाया होगा । 
स्‍त्री के लिये यहां छेच' अथवा छेच्‌ मी' भ्र्थात्‌ “स्त्री आदमी (छेच -स्त्री, 
मी-मनृष्य) शब्द प्रचलित हैं । किन्नर भाषा के भ्रनुसार जिन शब्दों के पीछे “च्‌' का 
प्रयोग होता है उन्हें 'छोटा' समझा जाता है भरत: ऐसा प्रतीत होता है कि स्त्री के जन्म 
को ही पुरुष के जन्म की भांति उच्च नहीं माना जाता | तिब्बत में भी स्त्री को पुरुष 
से घटिया प्रकार का प्राणी माना जाता है | वहां स्त्री के लिए छये-मी' भर्थात्‌ “घटिया 
जन्म का पुरुष' शब्द प्रचलित है | पत्नी के लिए 'नार' शब्द का प्रयोग भी इस क्षेत्र 
में होता है जो पहाड़ी भाषा का शब्द है । 


खान-पान : 


यहां मुख्यतया निम्नलिखित खाद्यान्न होते हैं-- 


झ्रनाज--]. जौ, 2. गेहूं, 3. ओगला, 4. फाफरा, 5. मक्‍को, 6. चलाई 
(तुलसी), 7. चोना, 8. कोदा, 9. बाधू ,0. धान, (बहुत कम) । 


दालें---. मूंग, 2. मसूर, 3. लोबिया, 4. मास, 5. सेम, 6. रौंगी, 
7. बरठ (मोठडः), 8. मटर, 9. मटरी । 


इन्हीं भ्रनाजों से यहां का साधारण परिवार निर्वाह करता है । 
मुख्य भोजन निम्तलिखित हैं-- 


. पोल्टू-ये गेहूं भ्रौर चलाई के बनते हैं । मक्‍्की, कोदा, भ्रोंगला झौर फाफरा 
के भी पोल्टू बनाए जाते हैं। आटे को गर्म पानी से गूंथ कर रखा जाता है फिर प्राठ 
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या दस घण्टे के बाद तेल में रोटी की भाँति छोटा-छोटा बनाकर पूरी की तरह डाला 
जाता है | उबलते हुए तेल में डालने व पकाने से ये पूरी की भांति बनाए जाते हैं । 


2. रोदी (रोटे)--जिन भ्रनाजों के पोल्टू बनते हैं उन्हीं की रोटियां बनाई जाती 
हैं । रोटी भाटे को गूंथ कर बंनाई जाती है । 


3. चिल्टे--ये झोगला व फाफरा के बनते हैं। कोदे का आटा भी इस काम में 
लाया जाता है । पानी में भ्राटे को घोल दिया जाता है श्लोर पतला करके हाथों से तबे 
(पन्न) पर फैला दिया जाता है। ये रोटी से नरम होते हैं भौर पकाने में भी झ्रासान 
होते हैं। साघारणतया घरों में चिल्टे ही बनाकर ख।ए जाते हैं । 


4. बू (बड़िया)--दू' ओगेला, फ़ाफरा, चीना, बाथु, मक्‍की झौर जौ: के झाटे 
का बनता है | पहले पानी को उबालते हैं फिर उसमें नमक भर भेड़, बकरी या बकरे 
की चर्बी लगा कर उबलने पर ऊपरोक्त झन्ताजों में से किसी एक का झाटा डाला 
जाता है और घोट कर मिलाया जाता है । सूख जाने पर उसे भाग पर से उतार देते हैं । 
'दू' को लड़की के डण्डे (सक्युरबा) से घोला जाता है। विष्योष भ्रवसरों या उत्सवों पर 
भी “दू' बनाया जाता है । देवताझों के उत्सबों में तो यह एक साधारण भोजन है परन्तु 
शादी में यदि देवता को न बुलाया जाए तो इसे नहीं बनाया जाता । 


5. फण्टिइ--यह सूखी बंहमी और चूहली के फलों को पानी में भिगो कर 
बनाया जाता है । छिलके निकालकर उन्हें अलग कर के पानी में उबाल कर घोल लेते 
हैं फिर उसमें चलाई (तुलसी) का झाटा डाला जाता है। इस प्रकार पतली सी लेई 
बनाई जाती है | इसमें नमक नहीं डाला जाता | इसे भी भोजन के रूप में खाया 
जाता है । रोटी या सत्तु भी इसके साथ कई बार ले लिए जाते हैं। इसे 'चुल फण्टिड्‌' 
भ्रौर “रैग फण्टिड' (बंहमी की फण्टिडः) कहा जाता है। खोबली फंण्टड्‌ बनाने के लिए 
झाटे को लड्डू जैसा बना कर पानी में छोड़ते हैं फिर दाल में डालते हैं। इसमें नमक 
भी डालते हैं । 


6. सुतराले--यह त्यौहारों का भोजन है। फाफरे का “दू' बनाते हैं फिर 
लकड़ी का खड्डू (मेमना) जो हर एक घर में या गांव के कई घरों में होता है, भोर 
जिस की पीठ पर एक बड़ा छेद होता है, में ऊपर में दू डाल दिया जाता है भौर उसके 
पेट के छेद में 'सुतराल शिड्ट! से दबाने पर सेवियों को की तरह नीचे कों- छोटे-छोटे 
रेंशे निकल प्ाते हैं | इन सेवियों को हाथ में लेकर घीरे से इकट्ठा कर लेते हैं। ये 
चार इंच से लम्बी नहीं होतीं फिर इन्हें खा लिया जाता है। इसे दाल, इकन या साग 
के साथ खाया जाता है । 

7. खुनपोले (जुते-पूह डिबीजन)--ओोगले के झाटे को पानी में घोल कर जलेबी 
की भांति तेल की कहाड़ी में डाल कर पकाये जाते हैं। इस में नमक, मिर्च, मझाले 
झ्रादि डाले जाते हैं । ये भी विशेष त्यौहारों पर बनाए जाते हैं । ये पकौड़ों की तरह 
चाय के साथ लिए जाते हैं । 

8. कऊणी--कंगणी को धान की तरह कूटा जाता है, फिर अनाज को पलग 
, कर के चखावलों की तरह पकाग्रा जाता है और थोड़ा ढीला रहने पर एक तब्ते (गोट) 
ल्‍ -प्रर फैलाया जाता है । फिर ठण्डा होने पर बर्फी की, तरह चौकोर टुकड़ों में काट लिया 
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जाता है । इन टुकड़ों को दाल के साथ खाया जाता है| यह देवता का प्रिय भोजन है । 
यह अधिकतर त्यौहारों के समय हरिजनों कों दिया जाता है। इसे पवित्र अवसरों पर 
लोगों में बाँठा भी जाता है। 


9. सत्तू (युद)--ये जो तथा चलाई को भून कर तथा पीस कर बनाए जांते 
हैं, फिर जौ के सत्तू नमकीन चाय श्रथवा लस्सी के साथ तथा चलाई के सत्तू लस्सी 
के साथ किसी भी समय- खाए जाते हैं। सत्तू को अधिक स्वादिष्ट बनाने के लिए 
“ोटड' (एक भ्रनाज विशेष) के द।ने भून-कर डाले जाते हैं, इससे वे मीठे हो जाते 
हैं। 


0. भ्रालू--भालू (हलगड़्‌) भी भोजन के रूप में उबाल कर पोदीने की चटनी 
के साथ खाए जाते हैं | कदूदू की भांति भ्रनेक परिवारों में रोटी के स्थान पर अनेक 
बार यही सारे परिवार का भोजन होता है । 


]. मूड़ी (पुग)--यह गेहूं, नंगा णो, मककी, तुलसी, बोटड भ्रांदि अनाजों को 
मून कर तैयार करके दिन के किसी भी संमंय दिल (दोपहर का खाना) के रूप में खाई 
जाती है । प्रत्येक धर में भ्रनाजों को इस प्रकार भग्रखरोट तथा चूली पश्रादि की गिरी 
डाल कर बड़े प्रेम से प्रतिदिन खाया जाता है । 


2. स्कन--सूखे झथव हरे सरसों व शलजम के पत्तों को पका कर उन में आटा 
तथा मद्ायाला व घी डाले कर चूहली के छिलके डोल दिये जाते हैं। यह खट्‌टा तथा 
पतला साग बन जाता है, इसे ही स्कन कहते हैं । 


3. रल (चावल)--ये तीन तरह से खाए जाते हैं-- 


(।) साधारण ढंग से तंयार किए हुए । 

(2) खौलते हुए पानी में डालकर पतले बनाए जाते हैं । इसे *रल्‌ थृंप।' 
कहते हैं । इसमें नमक, मणोला श्ोर चर्बी भ्रादि भी डालते हैं । 

(3) - खिचड़ी (खिचरी) इससें साबुन या दले हुए मादा डाले जाते' हैं । 


प्रात: का खाना न+ खाऊ । भ्फे 
दोपहर का खाना. -- शिल । | 
सायंकाल का खाना +-- खाऊ। 

दराड विधान : 


किन्नर-समाज में दण्ड तथा पारितोषिक के भी अपने ही ढंग हैं। देवता तथा 
राजा प्राचीन काल से दण्ड के निर्णायक होते थे परन्तु विरादरी का दण्ड सबसे! भयानक 
माना जाता रहा है। बिरादरी द्वारा लगाया गया दण्ड भी कानून की दृष्टि से मान्य 
होता था। यह प्रथाएं किसी ने किसी रूप में श्राज भी प्रचलित हैं | मुख्य दण्ड व्यव- 
स्थाएं निम्नलिखित हैं-- 


. छेल्पा :--यह विरादरी लगाती है। कोई भी व्यक्ति जो. नीच काम यथा, 
अवांछित वर्ग से विवाह-सम्बन्ध या भ्रभक्ष्य भक्षण कर ले उसे दण्ड दिया जाता है । 
छेत्पा रुपयों के रूप में लगता है तथा गाँव की पंचायत्त के पास या देवत। के कोष में।जमा 
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हो जाता है। यह गाँव की पंचायत द्वारा सर्वंसम्मति से निर्धारित किया जाता है। 
सारे गाँवों के लोगों का यह एक पूर्व निश्चित नियम होता है । यह भ्रधिकतर व्यक्ति के 
आाय-साधनों को दृष्टि में रख कर होता है । यहां प्रत्येक गांव में भ्रपनी “पंचायत' 
ह्वोती है जो गांव के सारे भगड़ों का निणंय करती है। यह पंचायत झाधुनिक समय 
की निर्वाचित ग्राम-पंचायत से भ्रलग होती है। विकास-सम्बन्धी कार्यों में न आने पर 
मजदूरी के हिसाब से छित्पा लगता है। छेत्पा भ्रथवा छित्पा मुख्यतया निम्न बातों 
के लिए भी होता है :-- 

() देवता के मन्दिर में न श्राने या देर से भ्राने के लिए । 

(2) प्रामीणों द्वारा बुलाई गई दुमसा (सभा) से अनुपस्थित रहने पर, तथा 

(3). कोई भी ऐसा कार्य करने पर जिसे समाज वजित मानता हो । 


2. तिचिंग मिचिंग :--यह सामाजिक बहिष्कार होता है। जो ब्यक्ति समाज 
के नियमों के अनुसार न चलें उसे समाज से अलग कर दिया जाता है। यह सामाजिक 
झ्रादेश, यथा, स्थान-विशेष पर भ्रधिका र करना झौर लोगों के कहने पर भी उसे छोड़ने 
के लिए तैयार न होना अ्रथवा देवता के झादेश का उल्लंघन करना तथा ऐसे वर्ग से 
विवाह कर लेना जहां सामाजिक दृष्टि से हानि हो, झ्रादि के लिए होता है । यह छेत्पा 
का परिवद्धिंत रूप है । 

3. देवता के द्वारा न्याय :--देवता का निर्णय भ्रन्तिम होता है, कोई भी 
व्यक्ति देवता के निर्णय के बाहर नहीं जा सकता | देवता पहले कद की सज़ा दे सकता 
था। रोहड़ में कैदखाने की एक जगह है, जहां जाबल नारायण अभियुक्त को कैद कर 
देता था। प्राचीन समय में किन्नर-ग्राम-पंचायतें मौखिक रूप से ही हिसाब-किताब रखती 
थीं झौर जघन्य भ्रपराधों के लिए मौत की सज़ा भी दे देती थीं । परम्परा है कि चीनी 
से रोधी की ओर की एक ढांक में “दुहगलू' नामक चोर, जो ब्रेलिहइुगी का कोली था 
कौर जिसने किसी सवर्ण लड़की के साथ प्रभद्र व्यवहार भी किया था, को चीनी और 
सोेधी से ऊपर तथा पांगी से नीचे की पंचायतों ने मौत की सज्ञा दी और “टन्नइ्से' ढांक 
के नीचे गत शताब्दी में एक सूखी हुई टहनी में बांध कर आगे धकेल दिया तथा फिर 
कुल्हाड़ी से टहनी को काट कर नीचे गिरा दिया था। इस घटना का कोई भी लिखित 
विवरण नहीं मिलता, परन्तु यह मौखिक रूप से भ्रब भी जन-प्रचलित है । 


प्राचीन काल में “यलों जला का दण्ड भी दिया जाता था । इस में अपर।(ंधियों 
को नंगा करके “यल' नामक कांटेदार बेल का कोड़ां बना कर पीटा जाता था । 

4... इज्जत :--इज़ित' निम्न बातों के लिए ली जाती है-- 

() यदि पहली पत्नी के होते हुए कोई व्यक्ति दूसरी पत्नी ले झाए या भ्रन्‍्य 
स्त्री से अवध-सम्बन्ध स्थापित कर ले तो पहली स्त्री अपने पति से “इज़ित' मांगती है 
परन्तु इस दशा में उसे साघारणतया तलाक नहीं देती । यह “इज़ित' पति के सामाजिक 
स्तर के भ्रनुसार होती है । “इज़ित' लेने के बाद भतेके बार दोनों पक्षों में समझौता 
हो जाता है । 

(2) कूके आरोप पर--किसी व्यक्ति पर चोरी या व्यभिचार का भूठा 
आरोप लगाये जाने पर वह “इज्धित' की मांग या भ्रदालत की धमकी दे देता है तथा 
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इस दक्षा में कसूरवार व्यक्ति जिस ने मूठ कहा था, उसे “हार' पहनाता है | यह हार 
फूलों का भी हो सकता है पर सामान्यता न्योंज़े, मीठी चूली या भ्रखरोट के बीजों का 
होता है । इसका भ्रर्थ है कि वह प्रपनी भूल स्वीकार कर के क्षमा की प्रार्थना कर रहा 
है । यदि दूसरा व्यक्ति हार को स्वीकार कर ले तो उसे “इज्ज़ञत' के रूप में रुपया दिया 
जाता है । 


5. ती दारहइ शिशे--पानी की धार गिराना। यह कार्य देवता तभी करता 
है जब वह किसी व्यक्ति की हरकतों से अत्यधिक नाराज़ हो जाए तथा वह व्यक्ति उस 
की बात को न मानता हो । यहां इसे बहुत अभ्रपशकुन माना जाता है । इसमें देवता के 
“क्रो' से पानी गिरा कर ग्रोक्च॒ अपराधी के अनिष्ट की प्रार्थना करता है। यह देवता 


का श्राप माना जाता है । 
तोशिम : 

किन्नर-क्षेत्र में एक मनोरंजक प्रथा प्रचलित है जिसे “तोशिम कहा जाता है । 
तोशिम इस जाति की प्रिय परम्परा रही है | इस में सर्दी के दिनों में प्रथवा झन्य फूरसत 
के समय में गाँव की युवतियां किसी खाली घर में इकट्‌्ठी हो जाती हैं, वहीं खाना 
बनाती हैं अथवा भ्रपने घरों से अनेक बार खाना खा कर इकट्‌ठे रहतीं, सोतीं तथा 
मेला लगाती हैं। अवकाश के इन दिनों में गांव के युवकों को युवतियां खाने पर बुलाती 
हैं। वे सारा दिन उनके साथ गप्प शप्प मारते, साचते-गाते हैं तथा झनेके बार रात 
को वहीं ठहरते हैं | कथा-कहानियां, पहेलियां तथा गीत इस कार्यक्रम के आवश्यक श्रंग 
होते हैं॥ 'तोशिम' का दयाब्दिक अर्थ “बैठना या “ग्रवकाश्ष प्राप्त करना होता है । 

इल आमन्त्रित युवकों को श्रातिथिय लड़कियों को अपनी इच्छानुसार कुछ रुपये- 
पैसे उनकी अभ्रतिधि-सेवा के उपलक्षय में देने होते हैं जिनको इकट्ठा करके लडकियां 
दूसरे युवकों के लिये, जिन्हें किसी दूसरे दिन झामन्त्रित किया जाना होता है, के लिए 
खाने की सामग्री तथा नमक मिर्च झ्ादि खरीद कर लाती हैं । 

नतोशिम” के लिये बैठने वाली लड॒कियां कई समूहों में प्रनेक अकेले घरों में 
ब॑ठतीं हैं । वे युवकों के लिये स्वयं श्राटा पीसतों तथा शराब निकाल कर रख लेती 
हैं। शराब यहां के खान-पान का आवश्यक एवं महत्त्वपूर्ण भ्रंग हैं जिस के बिना 
अतिथि को भोजन कराना अच्छा नहीं समझा जाता । 


कूनो तथा चारइः गाँवों में वर्ष भर में इस प्रकार क॑ चार “'तोशिम' विभिन्न 
समयों पर झ्ायोजित होते हैं । खुले रूप से तो नहीं परन्तु परोक्ष रूप से इन तोशिमों 
में अनेक बार युवक युवतियों के प्रेम-सम्बन्ध हो जाते हैं। इस प्रकार के सम्बन्धों का 
बनना भ्रथबा बिगडना वैवाहिक जीवन की दृष्टि से महत्त्वपूर्ण नहीं माना जाता । 

तोशिम “घोटुल' की श्रेणी का त्यौहार है परन्तु इसमें जीवन भ्रपेक्षाकृत श्रधिक निय- 
न्त्रित होता है और सामाजिक दृष्टि से यह युवतियों विज्लेषे रूप से अपने ग्राम की लड़कियों) 
के लिए अवकाश व उल्लास का समय माना जाता है| ऐसे भी परिवार मिल जाते हैं 
जो भ्रपनी लड़कियों को प्रसन्नतापूर्वक तोशिम में नहीं भेजना चाहते । यह प्रया यद्धपि 
“विश्राम करने' तथां बर्फ व सर्दी के दिनों को नाच-गा कर तथा ऊन कात कर बिताने 
की दृष्टि से भी महत्त्वपूर्ण है तथापि दिन में युवक व युवतियां भ्रपने अपने घरों में भी 
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काम करके रात को 'तोशिम किम' में इकटठे हो कर खाते पीते व भाराम करते हैं । 
इस प्रथा में गाँव की वे विवाहित लड़कियां भी सम्मिलित हो जाती हैं जो सर्दी के दिन 
बिताने के लिये भ्पने मायके में आई हुई होती हैं । तोशिम एक मास या इस से अधिक 
या कम समय के लिये होता है । किन्नर बोली में “किम का ग्रथ॑ 'घर' होता है । 


तोशिम का आवश्यक भंग 'ख डब' है, 'खे डब' का भ्र्थ (ख-- गन्देगी, डब-चोट 
या मुक्‍्का) गनन्‍्दगी छोड़ने के लिये लगाया जाने वाला मुक्का होता है । तोशिम मना 
रहे लोगों में गन्दी वायु (पाद) छोड़ना प्रशोभमनोय माना जाता है। यदि दुर्गन्ध प्राये 
तो उपस्थित व्यक्ति भट से यह पता लगाने का यत्न करते हैं कि किस ने दुर्गन्‍्ध छोड़ी 
है । जहां शक हो उस व्यक्ति के सिर पर एक “धप्प' दी जाती है। झनेक बार 'दोषी' 
इस के लिये इनकार भी करता है परन्तु सभी लोग उसे कसमें दिला कर सत्य कहने के 
लिये मजबूर करते हैं । जब वह अपने “भ्रपराध को स्वीकार करता है तो उसे इस 
बात के लिये कुछ रुपये प्रथवा किसी दूसरे दिन युवक युवतियों को उनकी इच्छानुसार 
मिठाई अझ्रथवा कोई भ्रन्य वस्तु खिलानी पड़ती है । तोशिम वास्तव में कोई त्यौहार 
नहीं है, यह केवल एक प्रथा है। 'ख डब' के उपलक्ष में दी जाने बाली पार्टियां एक 
दिन में अनेक भी हो सकती हैं । 


खडब' के लिये जुर्माना सर्दी के दिनों में लोगों के घरों में भी चलता है| 
भंगीठी के पास बैठे सारे परिवार के लोग इस बात की प्रतीक्षा करते हैं कि कहीं से 
दुर्गेन्ध भ्राए भौर अभियुक्त का पता लगाया जा सके | मुंह से कुछ नहीं कहा जाता, 
केवल सिर पर हल्की सी चोट करनी पड़ती है। यह कार्य बिना किसी रिश्ते को 
ध्यात में रख कर किया जाता है । बहू ससुर या सास को भी इस समय “धप्प' दे सकती 
है तथा लड़के-लड़कियां तो झपने माता पिता को 'ख डब' देते ही हैं । अनेक बार जब 
बूंढ़ा बाप अपने घर वालों के लिये मिठाई या हलवा बनाने का सामान खरींद रहा होता 
है तो उससे पूछने पर पता चल सकता है कि उसे कहीं ख डब' की सज्ा तो नहीं 
मिली है। यदि ऐसा हो तो वह सच कहते हुए संकोच नहीं करता । इस के प्रचलन से 
ऐसा प्रतीत होता है कि यह मुण्डा वर्ग की प्रथा नहीं थी क्‍योंकि इस में स्थानीयता 
अधिक भलकती है तथा 'ख डब' से पूर्व यदि अपराधी घर के बाहर श्रथवा छत की 
चिमती से “सरगोला' (प्राकाश की परछाईं) कह कर झावाज़ लगाए तो अपराध मिट 
जाता है और इस दद्शा में उस पर छेत्पा' नहीं लगाया जा सकता । 


तोशिम के सन्दर्भ में 'घोटुल' की श्रथा पर भी दृष्टिपात कर लेना रोचक 
रहेगा। गोंडों में 'घोटुल' की प्रथा है। हो, मुण्डा, शोरास्‍्रोन तथा छोटा नागपुर की 
अन्य पश्रादिम जातियों में भी इस प्रथा का प्रचलन है । झ्ासाम के नागा हिल क्षेत्र की 
कोनन्‍्याक जातियों में भी यह प्रथा मिलती है। मलेशिया, इण्डोनेशिया झौर न्यूगीनिया 
की कुछ जातियों तथा भ्रफ़ीका की मसाई जाति में भी इस प्रथा का वरतंमान होना पाया 
जाता है| भासाम के कोत्याक नागा पुरुषों के इस प्रकार के घरों को “मोरड तथा स्त्रियों 
के इस उत्सव से सम्बन्धित घरों को “यो कहां जाता है। वहां लड़के तथा लड़कियां 
साोधारणतथा भलग धलग घरों में रहते हैं परन्तु कई दक्षाओं में उनके विश्वाम-स्थल 
एक ही भवन में भी हो जाते हैं। चन्दा के गायत्रा गोण्डों में कुमार, कुमारियों के भ्रति- 
रिक्त विवाहितों के लिए झलग झलग विश्राम-स्थान होते हैं | बस्तर के माड़ियों में 
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स्त्रियों को इन विश्वाम-गुंहों में जाने की भ्राज्ञा नेहीं होती परन्तु इसी क्षेत्र की कुछ 
जातियों में अविवाहित पुरुष तथा स्त्रियां इन भ्रवसरों पर एक ही घर में रहते हैं । 
इस प्रकार के घरों को “घोटुल' के लिए प्रयुक्त किया जाने वाला घर भर्थात्‌ 'घोटुल घर' 
कहा जाता है, जो “तोशिम किम की ही भांति होता है। वहां इन विश्लाम-गृह्ों में 
यौन-सम्बन्धों की स्वतन्त्रता रहती है जिस से बाद में विवाह-सम्बन्ध भी होजाते हैं, 
वँसे यह बात भ्रावश्यक नहीं मानी जाती । डॉ० इरावती कारवे के भ्रनुसाार यह मुण्डा 
वश की जातियों की विशेषता है कि वे मृतकों के नाम पर चबूतरे बनाते हैं और 
“घोटुल' जैसी प्रथाओं में विश्वास रखते हैं” परन्तु भ्रफ्रीका जैसे सुदूर देशों में निवास 
करने वाली जातियों में इस प्रथा के वतंमान होने से ऐसा प्रतीत होता है कि प्रारम्भ 
में यहु मुण्डा बर्ग की ही प्रथा नहीं थी । 


घोटुल में यद्यपि विवाहित स्त्रियों तथा पुरुषों को प्राने की प्राज्ञा नहीं दी जाती 
परन्तु विधुर तथा विधवाशों को निमन्त्रित किया जाता है । घोटुल में लेडकियों का 
स्थान तथा श्रादर उनकी साथी सम्बन्धी स्थिति पर निर्भर करता: है*। किन्नौर में 
तोशिम में यह बात नहीं दिखाई देती वहां कोई लड़का किसी लड़की का साथी नहीं 
होता झऔर न ही यौन-सम्बन्धों की प्रकट रूप में स्वतन्त्रता रहती है । ज॑सा कि कहा 
जा घुका है “-तोशिड्' अथवा “तोशिम' का शाब्दिक अ्रथं विश्वाम करना प्रथवा “बैठना 
ही होता है । “तोशिम' का आरम्भिक रूप क्‍या रहा होंगा, इस सम्बन्ध में ऐतिहासिक 
प्रमाणों का प्रभाव है परन्तु 'घोटुल' ज॑सी प्रथा से सम्बद्ध करके हम इसके कारण ही 
किप्नरों को मुण्डा वर्गंके साथ सम्बन्धित करने के निश्चयात्मक प्रमोण नहीं पाते । 
स्दियां हिम-प्रदेशों के लिए बड़ी दुखदायी होती हैं। लगभग चार मास का समय कम 
नहीं होता । इस झ्रवधि में लोगों का घरों से बाहर जाना सम्भव नहीं होता। ऊन 
कातने तथा कथा-कहानियां सुनने-सुनाने भें भी कितना समय व्यतीत हो सकता है। 
जीवन की कठिनाइयां मनुष्य को आराम करने के लिए वाधित करती हैं फिर जहां 
लड़कियों को अ्रधिक प्यार-दुलार व स्वतन्त्रता हो, उनकी प्रसन्नता व उल्लास के लिए 
तोशिम जैसी प्रथा प्रचलित हो जाए तो श्राश्चयं नहीं मानना चाहिए । यहां लड़की घर 
में जो कार्य करती है उसके लिए 'कामड लॉन्च (अपेक्षाकृत मर्जी से कार्य करने बाली) 
शब्द प्रयुक्त होते हैं जब कि पुरुषों के काय॑ के लिए 'कामडइ्‌ लानों' (कत्त॑व्य से कार्य 
करने वाले) शब्द प्रयोग में लाए जाते हैं जो स्वत: ही लड़की कौ सामाजिक स्थिति 
का प्राभोस देते हैं। “'तोशिम' जैसी प्रथा शिमला तथा सिरमौर क्षेत्र के खां वर्ग के 
लोगों में भी प्रचलित रही है। चुड़धार के समीपस्थ चंथा क्षेत्र में भ्रब भी इस प्रथा का 
अ्रचलन है । सम्भव है यह खश जाति की किसी प्राचीन प्रथा का अवज्ञेष हो । इसका 
प्राचीन इतिहास कुछ भी रहा हो, यह किश्ौर, लाहुल स्पीति तथा हिमाचल प्रदेश के 
कुछ प्रन्य क्षेत्रों की उल्लेखनीय परम्परा है, इस बात से इनकार नहीं किया जा सकता । 
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नृत्य में मानव की प्लारम्भ से रुचि रही है। ऋग्वेद में नृत्य के प्रचलन 
सम्बन्धी एलोक भाए हैं। ऐसा प्रतीत होता है कि. उस काल ' में नृत्यांगनाएं अपने 
नृत्य से दर्शकों का मनोरंजन किया करती थीं ॥ इन उद्धरणों से यह प्रतीत होता है कि 
ऋणग्व॑ंदिक काल के मनुष्य भी कभी-कभी खुले स्थानों पर नृत्य“गायन करते थे । 
क्षतपथ ब्राह्मण में भ्रप्सराझों के नृत्य के साथ सम्बन्धित होने का वर्णन है। जातकों 
में किन्नरों एवं अप्सराध्रों का नतंक होना बताया गया है! 


लोकनाट्य लोकगीत की भांति लोक-मानस को प्रिय लगने बाला व्यापार है भ्रतः 
इस की विक्षेपत उस के लोक-धर्मी स्वरूप-में निहित है। लोक-जीवन से इसका 
घनिष्ट सम्बन्ध है। यही कारण है कि लोक से सम्बन्धित उत्सवों, तथा मांगलिक 
कार्यों के समय लोक-नाट्यों का भ्रभिनय किया जाता है ।? लोक नृत्य तथा लोक नाट्य 
एक ही क्ियाव्यापार के दो पहलू हैं । लोक-नृत्य में लोक-मानस नाचता है परन्तु 
लोकनाट्य में उसकी प्नमिनेय-सम्बन्धी कलाभिव्यक्ति प्नधिक मुखरित होती है । 


संसार की प्राय: सभी झ्रादिम जातियों में तृत्य तथा गायन का भश्रचलेन श्रन्य 
समाजों की भपेक्षा प्रधिक रहता है। लोक-नाटूयों की लेय तथा गति में “लोक' स्वयं 
परिवरतंन करता चला जाता है श्ौर लोक-गीतों की भांति ये भी ऐक से दूसरे स्थान 
प्र फ़ैलते रहते हैं परन्तु यह देखा जाता है कि जन-मानस की रुचि का विषय होने के 
कारण तथा प्रधिकाधिक व्यक्तियों को इनमें सम्मिलित होने की छूट के कारण सामूहिक 
लोक-नाट्य भ्रधिक समय तक समाज में व्याप्त रहते हैं। लोक-नृत्य लोक-नाट्यों का 
भ्रधान भंग होता है, भले ही वह भ्रधिक सुनियोजित न हो । 


लोक-नृत्य तथा लोक-नाट्य किन्नरों के जीवन के प्रमुख भंग हैं। यहां प्रचलित 
लोक-नाट्यों को हम दो प्रधान वर्गों में बांट सकते हैं-- 


। . बे लोक-नाट्स जो सुखौटे लगा कर दर्शाये जाते हैं। इनके प्रन्तगंत 'होरि- 
इफो', खोन' श्रादि के लोक-साट्य रखे जा सकते हैं 


2. बे लोक-ताटूय जो त्यौहारों तथा भ्रन्य उत्सवों के भ्रवसरों पर प्रदर्शित 
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किये जाते हैं । त्यौंहार-उत्सवों से सम्बन्धित अध्याय में इन लोक-नादूयों का कुछ 
विवरण प्रस्तुत किया जा चुका है, यहां हम इनके प्रकारों तथा वर्गों पर विचार करेंगे । 
वर्गीकरण को अधिक स्पष्टता से समझने के लिए निम्नलिखित सारणी का प्रयोग किया 
जा सकता है-- 


किन्नर लोक-नादूय : 
, सुखौटे बाले लोक-नाट्य : 
झ. लामाओं के नृत्य/नाटूय । 
भा. राक्षसों के सम्बन्ध में नृत्य/नाट्य । 
इ. देवताओं के सम्बन्ध में नृत्य/नाट्य । 
ई, छम्म । 
उ. बोद्ध-कथाझ्रों पर प्राघारित स्वांग । 
2. साधारण लोक-नाट्य : 
अ. कायड्‌ | 
भ्रा. वाकायड। 
गोम्फनो । 
यर कायड्‌ । 
छेरकी कायडः । 
नागस कायड । 
, छुना कायडे। 
3. उत्सव लोक नाट्य : 
भर. विश्लेष त्यौहारों के समय भ्रदर्शत किए जाने वाले लोक-नाट्य । 
तथा भा. “होरिड्फो/ स्वांग झ्रादि । 
मुखौटे पहन कर नुत्य करना किप्नरों के सामाजिक जीवन का महत्त्वपूर्ण भंग 
है । प्रायः प्रत्येक मन्दिर में प्राचीनकाल में बनाए गए -मुखौटे सुरक्षित रखे गए होते हैं 
जिन्हें विशेष अवसरों पर पहन कर स्वांग निकाले जाते हैं। ये मुखौटे विषम, यथा, 
तीन, पांच, सात अथवा नौ की संब्याओं में होते हैं मोर निचले भागों में इन्हें राक्षसों 
के प्रतीक माना जाता है। उपरि किन्नौर में बौद्ध-मन्दिरों में मिट्टी से बनाए गए 
विचित्र प्रकार के अनेक मुखौटे रख्ले रहते हैं, जिन्हें बौद्ध-धमं सम्बन्धी किसी सम्पूर्ण 
कथा को नाटक रूप में दर्शाने के भ्रवसरों पर पहना जाता है । ये मुखोटे लामाओों द्वारा 
नए भी बनाए जाते हैं तथा प्राच्चीन मुखौटों से भ्रधिक आंकषंक होते हैं । 
लामा समय-समय पर दुरात्माओं से गाँव तथा फसल की रक्षा के उद्देश्य से लोक- 
नाट्यों का आयोजन करते हैं। 'छम्म” के ससंथ लामा ही नाचते हैं भौर उन्तका नृत्य 
विशेष प्रकार का होता है । छम्म में वे पंजाबी भंगड़े का सा नुत्य करते हैं। उनके रूप 
इस समय बड़े भयंकर प्रतीत होते हैं। यह नृत्य-प्रकार उन्हीं गाँवों में प्रचलित है, जहां 
लामाओं की संख्या ग्रधिक होती है। फसल की रक्षा के लिए इसका महत्त्व है। यह 
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भ्रधिकांशत: निश्चित अवसरों पर ही प्रायोजित किया जाता है परन्तु यदि स्‍्रावष्यकता 
हो तो किसी भी अवसर पर इसका प्रबन्ध किया जा सकता है । 


बीद्ध-धर्म-कथाओं भ्र्थात्‌ जातकों पर भी स्वांरो भायोजित किए जाते हैं। लाहुल 
स्पीति तथा तिब्बत की ओरे से लोक-नाटककार इसे क्षेत्र में प्राचीन काल से भ्राते रहे 
हैं। स्पोति से प्रब भी यदा कदा इन नाटककारों के दल किप्नरज््षेत्र में भ्राते हैं 
परन्तु तिब्बत से उनेका भ्राना बन्द हो गया है। इनका उद्देंद्य बौद्ध-कथाश्रों द्वारा जन- 
मानस का मनोरंजन करना होता है | ये श्रनेक प्रकार के मुखोंटे लगा कर सुन्दर ढंग 
से सम्पूर्ण कथाप्रों को नाट्य-रूप में प्रदशित करते हैं । 


राक्षसों की प्रत्येक किन्नेर-ग्राम में प्रदृश्य रूप से उपस्थिति मानी जाती है। यह 
कहा जाता है कि झति प्रोचीन काल में इस क्षेत्र में भूत-प्रेतों तथा राक्षसों के कारण 
मनुष्य का बसना सम्भव नहीं था परल्तु ग्राम-देवताशों ने इन दुरात्माप्मों को गाँवों से 
बाहर भगा दिया । भब भी विभिन्न झवसरों पर भुखौटे लगा कर गाँवों में इस प्रकार के 
उत्सव श्रायोजित किए जाते हैं जिनमें एक्राघिक व्यक्ति राक्षसों के प्रतोक बनते हैं तथा 
दर्शक उन्हें बुरा भला कह कर दूर भगाना चाहते हैं। उत्सवों की समाप्ति पर यह 
समझा जाता है कि प्रदृद्प भूत-प्रेत गाँव से बाहर भगा दिये गये | चर्गांव में चंत्रोल, 
सुझूरा गाँव में बीशू, सांगेला गाँव का दीवाल तथा पांगी तथा जंगी गांवों के दकरेणी 
के मेले इस प्रकार के झ्ायोजनों के लिये प्रसिद्ध हैं ।! 'होरिडफो' लोक-नाट्य तो हिमा- 
चल के चार प्रसिद्ध लोक-नाट्यों, यथा, करयाला, बांठडा, स्वांग तथा हरण्यातर में 
में से एक नाट्य है। इसी कारण किप्नरों को “हरिणनतंक' भी कहा जाता है । 


देवताओं को प्रसन्न करने के उहूं श्य से मनाये जाने वाले मेलों में लोक-न्रेयों का 
होता प्रावध्यक माना जाता है । सामूहिक नृत्यों में स्त्रियां व पुरुष इस प्रकार नाचते 
हैं कि पुरुष पहले तथा स्त्रियां उनके पीछे एक दूसरे के हाथ पकड़े रहें ॥ सब से भ्रगला 
व्यक्ति “घुरे' (धुरी में रहने वाला) कहा जाता है उसके साथ हाथ पकड़े हुए दूसरे 
व्यक्ति उसके पांवों की गति के प्रनुसार नाचते हैं। उपरि किश्नौर में एक पुरुष के पदचात्‌ 
एक स्त्री भी झनेक भ्रवसरों पर नृत्य-पंक्ति में नाच सकती है परन्तु निचार तथा काल्पा 
सब-्िवीजनों में स्त्रियां पुरुषों की पंक्ति में प्रायः भलग ही नाचती हैं उनके बीच पुरुष 
नहीं माचते । यदा-कदा कई पुरुष भागे से अपने हाथ छुडा कर स्त्रियों के ब्ींच नाचना 
श्ोरम्भ कर देते हैं परन्तु यह साधारण प्रथा नहीं है। देवता की पालकी को एक स्थान 
पर रख दिया जाता हैं भ्रथवा कुछ ब्यक्ति उसे अपने कन्धों पर उठा लेते हैं भोर नृत्य 
झ्ारम्भ हो जाता है। देवता के वाहन को भी ऐसे भ्रवसरों पर नृत्य कराया जाता 
है । 

किप्नर क्षेत्र के निचले भागों में 'कायड्‌' अर्थात्‌ :माला-नुत्य सब से श्रसिद्ध है। 
इसमें नतंक एक दूसरे को इस प्रकार पकड़ते हैं कि उनके बाजुशों का गुणा का चिन्ह 
बन जाता है, यह इस प्रकार होता है कि दायां हाथ बांई झोर नाचने वाले व्यक्ति के 
दायें हाथ से पकड़ा जाता है ओर बायां दूसरी झोर के व्यक्ति की झोर बढ़ाया जाता है। 
इस प्रकार सब नतंक माला के मनके से लगते हैं । घुरो में नृत्य करने 


. विशेष विवरण के लिए देक्षिये इसी प्रबंध का “त्यौहार-उत्सव' प्रश्याय । 
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वाला व्यक्ति इस नर्तक दल का नेता होता है | इसमें स्त्रियां नाचते समय गीत गांती 
जाती हैं । गीत की जिस प्रकार की लय हो उसी प्रकार को नृत्य-गति हो जाती है । 

“का्यशू' के एक प्रकार को “जातरू कायडू' भी कहा जाता है। यह मन्दिर में 
त्यौहार के अवसरों पर होता है | इसमें त्यौहार सम्बन्धी गीत गाए जाते हैं। इसमें 
एक साथ नृत्य करने वालों की संख्या सी तक पहुंच जाती हैं । इसमें वादक अपने वाद्य- 
यंत्रों को बजाते हैं तथा घुरे चंवर लेकर नाचता है| चंवर के लिये नर्तकों में भ्रतेक 
बार भगड़े हो जाते हैं भ्रत: कई गाँवों में चंवर की थोड़ी बहुत फीस रखी रहती है 
जिसे देवता के कोष में जमा कर दिया जाता है । इसमें घुरे देवता का 'क्रो' लेकर भी 
नाचता है इसे है| “चाशिमिग' भी कहा जाता है | 


भयर' का प्रथं “बाघ होता है । जब बाघ की भांति तेज़ी से नाच, आगे बढ़ें 
तथा पीछे हटें तो 'थर कायड बहा जाता है। इसमें गाए जाने वाले गीत नाटी के 
प्रकार के होते हैं | 'थर कायड' प्राय: 'बो्चो नाटी' के समय होता-है। जब कोई ब्यक्ति 
बाघ का शिकार करता है तो उसे सम्मानार्थ पगड़ी पहनाई जाती है तथा बाघ की 
खाल में भूसा भर कर उसे शिकारी के तथा दूसरे गाँवों में नचाय। जाता है। इस 
अवसर परे 'बोर्चो नाटी' का गीत गाया जाता है जिसमें ब्रोघ का अपने घर से चलना 
मार्ग में भेड़ बकरियां खानालंथा उस गाँव में पहुंचना वर्णित रहता है | इस प्रकार 
के प्रदर्श के लिए गाँव के लोग नत्तंकों को रुपये-प॑से तथा अनाज देते हैं जिरहें वे 
आपस में बांट लेते .हैं । 


“नागस कायड्‌ केवल कुछ ही स्थानों पर होता है। चर्गांव में फुल्याच्‌ तथा 
ऐराटइ मेले के दिनों में इस कायडू को निश्चित्‌ स्थान पर आयोजित किया जाता 
है | इसमें एक व्यक्ति कण्ढे की देवी नागिन बन जाता है भ्रौर उसके हाथ में पानी से 
भरा “क्रो' दे दिया जाता है | यह कण्डे की देवी नाशिन को वापिस भेजने के लिए होता 
है। नागिन के 'क्रो' से गिरा हुआ पानी सौभाग्य-चिन्ह माना जाता है भेत: युवक इस 
पानी को अपने छारीर पर गिराने के लिए ज्ञाभिन के पास जाते हैं । इसे प्रकार के कायड 
में लोग सप॑ की गति में नाचते हैं ग्रत: नतंकों की पंक्ति टेढ़ी-मेढ़ी होती रहती है । 

“छेरकी कायड' का श्र है-शी घ्तापूर्वक नाचना । क्ायड यहां का इतना भ्रधिक 
प्रचलित दाब्द है कि प्रत्येक मेले को ही “कायडइू' कहा-जाता हैं । इसमें विद्ेष- रूप से 
प्रेमी प्रेमिका का गीत गायो जाता है। इस प्रकार के नृत्य में लय तथा गति बहुत 
तैज़ होती है भ्रतः बूढ़े तथा बूढ़ियां नहीं नाच सकतीं यह मेला मन्दिर में कम लगाया 
जाता है। 

“शुना कायड का भ्रथं है-राक्षसों का मेला । नाम के अनुसार ही इसमें व्यवस्था 
का प्रश्न कम उठता है। नर्तक कर्मी तेजी से दौड़ते हैं तथा कभी इतनी मन्द गति से 
नाचते-हैं कि एक के पांव दूसरे से टकराते हैं |. शूना कांयह्‌ प्रायः उन्हीं गाँवों में लगता 
है जहाँ राक्षसों से सम्बन्धित जन-कथाएं प्रचलित हैं । 

जाकाय३--“का' का प्रथं है-दो साथ-साथ | जब कोई पुरुष नतंक न मिले शौर 
स्त्रियां नृत्य करना चाहें तो वे दो भलंगे भलग पंक्तियों में एक दूसरे की भोर मुंह 
करके खड़ी हो जाती हैं। कोई गीत आरम्भ कर दिया जाता है भौर दोनों दल कभी 
पीछे हटते जाते हैं भोर कमी भागे बढ़ते हैं। पुरुष दाकायह में नहीं नाचते ।. इस 
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झवसर पर गाया जाने बाला गीत मंद लय में होता है। इसमें जब एक पंक्ति की 
नतंकियां झ्ागे झा रही होती हैं तो दूसरी पंक्ति की पीछे हटती जाती हैं। जब वे भागे 
बढ़ने वाली नतंकियों को धागे ने बढ़ने देना चाहें तो उन्हें नाचते हुए भागे झुक कर हाथ 
का संकेत करती हैं जिसका भ्रध॑ यह होता है कि उन्हें पीछे हटना चाहिए । 

गोम्फोना--यह घर के भीतर लगाया जाने वाला “कायड' होता है। गोम्फोना 
में एक व्यक्ति भी नाच सकता है । 


रोपा घाटी क्षेत्र में नृत्य के निम्तन-लिखित प्रकार प्रचलित हैं :-- 








, कोन 
पु 
# बम ८ आंबाकऋर: - अब पा तन- ७ लतमयकतकर ५ जबाब आए | 
+ 
शुशोन चल्लोम्बा डुल्शोत 
(दौड़ कर द्रुतगति (बाघ के मारने पर नाटी (सांप के कुण्डल 
से नाचना) लगाना) का सा नृत्य) 


शोन तथा उसके उपभाग निचले किन्नौर के कायडू तथा उसके उपभागों, यथा, 
नागस कायह्‌ तथा बोर्चो नाटी से मिलते हैं | भ्रन्तर केवल यह है कि इन में हाथ पकड़ 
कर नृत्य करना-आवद्यक नहीं होता । चल्लोम्बा में बाघ की खाल में भूसा भर कर 
उसकी नाक में सोने का भ्राभूषण डाल कर नृत्य कराया जाता है । 


2: जझबरो--नृत्य का यह प्रकार बौद्ध-धसं का प्रभाव लिये हुए है। इसमें 
नतंक भ्रद्धंगोलाकार में नाचंते हैं। इसमें हाथ पकड़ना भ्रावश्यक नहीं होता । शभनेक 
बार नतंक छारीरिक व्यायाम करने की सी स्थिति में झा कर भ्रद्धंचकर में चलते हैं । 
इसमें साधारणतया चार पग भागे तथा चार पग पीछे जाना पड़ता है । इसमें दुडःग्युर 
(धर्म-चक्र) की भांति बांई ओर को नाचो जाता है! इसमें ग्राएं जाने बाले गीत 
लामाओों को समर्पित होते हैं । ये गीत तिब्बती भाषा में होते हैं प्रोर प्रधिकांशत: करुण 
रस से झोतप्रोत रहते हैं। “ज्बरो' का भ्र्थ (ज्ब--प र, रो--नाचना) “गाते हुए, पैर 
से नोचना' होता है । 


3. खार--जब एक व्यक्ति भश्रकेला नाचे तो उस नृत्य-प्रकार को “खार' कहा 
जाता है । 


इसके भतिरिक्त हड्रड में नृत्य के भय निम्न लिखित प्रकार हैं :-- 


. . सोसा हेलइ---सोमा--नया, हेलडू---स्वर । इसमें 'कायडू' की तरह हाथ 
प्रागे तया पीठ के पीछे पकेड़ें जाते हैं । ढोल भी बजाया जाता है। चंबर का प्रचलन 
इस क्षेत्र में नहीं है । इसमें किसी भी संख्या में लोग नाच सकते हैं । 


2. ग़र--इसमें ढोल कई प्रकार से बजाया जाता है । गुर का श्र 'डोल की 
ताल' पर नाचना होता है। इसमें देवता का माली घुरी में फारी के साथ नाचता है । 
यहां दोरजे छेन्‍्मों देवी जो लोचा रिनछिन ज़ाडूबो (रत्न भद्ठ) की शुरुमा (रक्षक) 
मानी जाती है, (ग्रे सात बहिले हैं), ग्रकेलो ही नाचती है, सब से झ्ागे उसका माली 
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नाचता है। इसमें हाथ पकड़ने की प्रथा नहीं है। नतंक केवल चादर या मफलर, 
रूमाल भ्रादि हाथों में फिरा कर गाते समय दायरा लगाते तथा नाचते हैं। 

3. काठक्पा--नमड्न में होता है । इसमें बजन्तरी ढोल बजाते हुए नतंकों 
के सामने श्रागे चलते हैं। नाचने वाले एक दूसरे का हाथ नहीं पकड़ते । नतंक ढोल 
की तान पर नाचते हैं । गर झ्लौर काटवपा में अन्तर यह हैं कि ग़र में ताल शौर लय 
मधुर होता है जबकि काटकपा में द्रुतगति से नाचना होता है | 

4, जझ्बरो--ढोल नहीं बजाया जाता । इसमें “गोबो' (एक यन्त्र विदेष जो 
इकतारे की भांति होता है) के साथ गानों गाया जाता है। ढोल न होने पर भी 
नाचने वाले गीत गाते हैं। ज़बरो के बाद मेला समाप्त हो जाता है। ज़बरो गीत 
तिब्बत से आएं हैं भौर तिब्बती भाषा में ही मिलते हैं । 


पूह्‌ क्षेत्र के नृत्य :-- 


]. ग्यबशुन--इसमें हाथ खोल कर पीछे दोहरा पर ले जाते हैं। एक दूसरे 
के हाथ पीछे पकड़े जाते हैं। ग्यव--पीछे, छुन--नाचना । 


2. ग्यज लू--लम्बे तज़ से गाये जाने वाले गीतों के साथ इसमें कायडः ही 
सगाया जातो है। ग्यह--लम्बा ते, लू--गीत । 


3. ग्युक्शुन-ग्युकू--दौडना, शुन-नाचना । इसमें कायझू की तरह हाथ 
प्रकड़ कर दौड़ना होता है। 

4. दोहशुन--यह कायड ही है पर इसका गीत मन्द गति से गाया जाता है । 
दोइ--सामने, शुन--नाचना । 

5.  ज्बरोह--इस में दो प्रकार हैं । पहला, इसमें दायीं ओर भी गति रहेगी 
झौर बांई झोर भी । दूसरा, गोल दायरे में पहले पीछे फिर भागे को बढ़ना । 

6. कर लू--इसमें हाथ नहीं पकड़े जाते । अपनी-अपनी गति से सभी नतंक 
दायरे में नाचते हैं। कर--उठ कर नाचना, लू--गीत | इसे नीचे की बोली में गोम्फना 
कहा जाता है । 


7. . छछ लू-कुछ गीत ऐसे हैं जिःहें छट--भ्नाज की शराब पी कर लोग बैठ 
कर ही गाते हैं। इन्हें 'छछ लू' कहा जाता है । वैसे तो गीत यहां की बोली में कम 
मिलते हैं लेकिन छट् लू भ्रांदि यहां की स्थानीय बोली में मिल जाते हैं। 'छड्ट लू' झपे- 
क्षाकृत पुराने गीत हैं । 


संक्षेप में कहा जा सकता है कि लोक नृत्य तथा लोक-नादट्य इस समाज के 
देनिक जीवन की झावह्यकता है तथा प॑,राणिक किन्नरों के गायन तथा नृत्य सम्बन्धी 
शभुणों को बतंमान समाज में भी देख। जा सकता है । 
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किन्नर-बोली की कोई स्वतस्त्न लिपि नहीं मिलती । प्राचीन काल से इस क्षेत्र में 
जिसे लिपि का राजकीय कार्यों में प्रयोग होता रहां, बह बुशहर रियासत द्वोरा भ्रपनाई 
गई टांकरी थी । टांकरी अथवा टाकरी-केवल बुशहर की ही नहीं बल्कि सारे 
पहाड़ी क्षेत्र की लिपि थी जिस के भ्रध्ययन से प्रतीत होता है कि इस क्षेत्र में निवास 
करने वाले खणों श्रादि को पझ्रपनी स्वतन्त्र भाषा थी जिसे भ्रपनी लिपि में व्यक्त 
किया जाता था | टाकरी में लिखे गए ग्रन्थ इन क्षेत्रों में यत्न तत्र देखने में झाते हैं। 
इस लिपि के- भ्रक्षरों की बतावट से पता चलता है कि यह क्राह्मी लिपि से मिलती 
जुलती थी तथा इस के भ्रक्षेर वर्तमान देवनागरी लिप के विकास के भ्रूंल के साथ 
सम्बन्धित थे । इस में - मात्नाश्रों का बहुत सरल क्रम होता था भौर इस के कुछ अक्षर 
बतंमान गुरमुखी से भी मिलते थे । इस में- "प्रा की माता प्राय: भ्रक्षर के ऊपर एक 
टैढ़ी लकीर लगा कर व्यक्त की जाती थी । सराहन के पास रावीं गांव में एक बहुत 
प्राचीन पुस्तक है जिस का श्रष्ययन इस लिपि के इतिहास के सम्बन्ध में किया जा 
सकता है । इस पुस्तक में क्‍या लिखा गया है, यह तो स्पष्ट नहीं है परन्तु लिपि से 
ऐसा प्रतीत होता है कि यह झारदा अथवा टॉकरी के किसी रूप सें लिखी गई 
है | टाकरी सिन्ध तथा व्यास नदियों के बोच बसे टकक्‍कों द्वारा- अपनाई गई 
लिपि बताई जाती हैं। पुस्तक के सम्बन्ध में एक रोचक किम्बदम्ती है कि जब प्राचीन 
काल में किसी समय निरमण्ड में भूण्डा. यज्ञ हो रहा था तो इस में प्रयोग में लाए 
जाने के उहृं श्य से दो मटके घो से मर कर रखे गए थे । उन में से एक मटके में सांप 
मर गयां परन्तु किसी को इस बात का पता नहीं चल सका । कहा जाता है कि 
एक कब्बा उड़ कर राबीं के एक पण्डित के पोस गया। वह पण्डित कब्वों की 
भांषा जानता था । कब्वे ने जो भी वृतान्त कहा, वह उस पण्डित ते लिख लिया 
जिस के परिणाम स्वरूप यह पुस्तक बन गई । बाद में पण्डित ने निरमण्ड में इस 
सम्बन्ध में सूचना भेजो जिस के कारण सेकड़ों व्यक्तियों की जानें बच गईं । परम्परा 
है कि भूण्डा के भ्रवसर पर भ्रब भी इसी घटना के कारण उस वंश का एक पण्डित 
प्रामन्त्नित किया जाता है। किन्नर/क्षेत्र में भी कुछ व्यक्तियों के पास कुछ गांकों, यथा 
कामेरू, मीरू झादि में प्राचीन ग्रन्थों के टांकरी में छिटपुट भ्रनुवाद भिलते हैं परन्तु वे 
महेक्वपूर्ण रचनाएं नहीं हैं, उनका प्रध्ययत्त इस लिपि के विकास के सन्दर्भ में ही 
किया जा सकता है । 


किन्नर-क्षेत्र में प्राग॑तिहासिक काल से प्रचलित हिसाब-किताव रखने की 
परम्पराएं देव-मन्दिरों में सुरक्षित मिल जातो हैं । जब टांकरी लिपि का प्रचलन इस 
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इस क्षेत्र में श्रभी नहीं हुआ था तो लोग भप्रश्षिक्षित होते थे भौर अधिकांश लेन-देन' 
बस्तुझों के परिवर्तन के द्वारा ही किया जाता था। उस समय से लेकर गत शताब्दी: 
तक निचले किश्नौर के अनेक गांवों के देव-मन्दिरों में तथा घनिकों के घरों में 
छोटी छोटी लकड़ियों के साथ ही हिसाब रखा जाता था | इन लकड़ियों को 'रेखड' 
कहा जाता है । कामरूगांव के मन्दिर में अभी तक भी देवता के मल्दिर से भ्रताज 
उधार लेते समय मन्दिर के कारदार पत्थों के हिसाब के लिए लगभग- दस इंच लम्बी 
लकड़ियों पर लकीरें लगा कर श्रनाज के साथ ग्राम-वाप्तियों को देंते हैं। यह इस 
लिए किया जाता है कि उधार लेने वाले व्यक्ति को याद रहे कि उस ने देव-मन्दिर 
से कुल कितना उधार लिया है। इस प्रकार की लकड्डियों के लिए एक पत्थे के लिए 
छोटी सीधी लकीर तथा 20 पत्थे (छरार) के लिए एक टेढ़ी लकीर लगाई जाती है । 
बड़ी तथा छोटी लकीरें अलग अलग नापों के लिए बनीं होती हैं भ्रत: उध्ोर देते समय 
*रेखड' बनाने वाले व्यक्ति को ध्यान पूर्वक लकीरें लगानी पड़ती हैं। इस लकड़ी 
से भी समस्या का समाधान नहीं था क्योंकि यह कठिनाई थी कि ऋणी यह भूल 
सकता था कि उसने देव-मन्दिर से कौन सा भ्रनाज उधार लिया था । इस के लिए झ्रोगला 
तथा फाफरा' के लिए दो भिन्‍न्‌ प्रकार की लकड़ियां प्रयोंगे में लाई जाती हैं। सापनी 
गाँव में भी “रेखडः' की प्रथा रही है | 


चर्गांव गांव में जो प्राचीन काल की “रेखड' मिली हैं उन को बीच से काट 
दिया गया होता था; इंस प्रकार की 'रेखडः' देंब-मन्दिर में रखी जाती थीं । यहां एक 
लकड़ी लेकर उस पर पत्थों तथा छरार (20 पत्था) के लिए चिन्ह लगा दिए जाते 
थे और बाद में उस लकड़ी को दो भागों में चीर दिया जाता था। रेखड़ का एक भाग 
देवता के मन्दिर में रखा रहता था तथा दूसरा उधार लेने वाले व्यक्ति.को दिया 
जाता था । जब वह अ्यक्ति उधार वापिस करने के लिये श्राता था तो अपने साथ 
के भाग को भी लाता था.। देवता के कारदार उसके भाग को भ्रन्य रेखेंडो के साथ 
मिला कर उस का मन्दिर में रखा गया भाग ढूड निकालते थे और यदि वह व्यक्ति सारा 
ऋण चुका देता तो रेखड के दोनों भागों को जला दिया जाता था। यहां यह उल्लेखनीय 
है कि “रेखड' शब्द ही रेखा से बना प्रतीत होता है। “रेखडः' पर पत्थे के लिए छोटे 
चिन्ह तथा छरार के लिए बड़ी लकीरें प्रंकित की जाती थीं। रेखडः का बहुबचन 
*रेखडग' होता है । 

उपरि किलन्नौर में तिब्बती भाषा में ही लिखा-पढ़ी का प्रचलन है अतः टांकरी 
लिपि उस क्षेत्र से लुध्त-प्रायः हो गई हैं। किन्नौर में टांकरी को जो रूप प्राचीन 
बहियों तथा सरकारी कागज़-पत्रों में उपलघ होता है वह भ्रन्य पहाडी क्षेत्रों की टांकरी 
से कुछ भित्न है । यह बात सब पहाड़ी रियासतों के सम्बन्ध में घटित होती है । 
क्योंकि यह लिपि जन-लिपि के रूप में ही प्रचलित रहीं और लोगों ने इसे विशुद्ध 
साहित्य-रचना के लिए नहीं भ्रपनाया तथा इस की पढ़ाई की समुचित व्यवस्था नहीं थी 
अंत: इस का यथोचित विकास नहीं हो पाया । 


यह कहना युक्तिसंगत ही है कि, “भाषा तथा बोली में प्राय: बही सम्बन्ध है 


]. देवता द्वारा मुख्यतः इन्हीं झनाजों का लेन-देन किया जाता है । 
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नो पहाड़ तथा पहाड़ी में है । यह कहा जा सकता है कि ऐवरेस्ट पहाड़ है प्रौर 
हालवारन पहाड़ी है, किन्तु इन दोनों के बीच की विभाजक रेखा को निदिचत रूप से 
बताना कठिन है । इस के झ्तिरिक्त कभी कभी दाजिलिग के पहाड़ को, जो 7500 
फुट ऊंचा है, पहाड़ी शोर स्मोडन को, जो केवल 3500 फूट ऊंचा है, पहाड़ कहते 
हैं। भाषा और बोली कां प्रयोग भी प्राय: इसी प्रकार से शिधिल रूप में होता है!' । 


भाषा के प्रध्यंयन की दृष्टि से हम-किन्नर-क्षेत्र को दो भागों में बांट सकते हैं-- 


. उपरि किप्लौर--पृह उप-खण्ड की पूह तहसील तथा लियो उप तहसील का 
प्रायः सारा भाग । 


2, निचला किन्नोर - मूरड तहसील के अधिकाँश गांव एवम्‌ कालूपा तथा 
निचार सब-डिवीज़न | 


पृह क्षेत्र की बोली तिब्बती मिश्चित है तथा तिब्बती लिपि में लिखी जाती 
है भौर इस पर हिन्दी भ्रयवा पश्चिमी पहाड़ी का प्रभाव श्रपेक्षाकृत कम हुआ है । इस 
क्षेत्र में भी भ्रनेक गाँवों की बोलियों में उच्चारण सम्बन्धी विविधता है। हडःरइ में 
निवास करने वाले हरिजन श्रेबर स्कद बोलते हैं तथा सुडनम गाँव के निवासी तिब्बती 
मिश्चित भिन्न भाषा का प्रयोग करते हैं जिसे समीप के गाँवों के निवासी नहीं समझ 
पाते । जड्रामी (जंगी, लिप्प। व असरह की बोली) केवल तीन गाँवों में प्रचलित 
बोली है । 


निचले क्षेत्रों में छित्कुल-रकू छम, कूनो-चारडइ तथा नेसिड्ट की बोलियों में 
समानता है तथा भौरेस व हरिजन अलग उपभाषाओं का प्रयोग करते हैं। 


इस विषमता को ध्यान में रखते हुए यह कहा जा सकता है कि सम्पूर्ण किन्नर- 
क्षेत्र को भाषा की दुष्टि से हम निम्नलिखित उपवर्गों में बाँट सकते हैं--- 


. कनोौरयानुस्कद-इसे हम निचले किज्नौर में प्रयुक्त खश भाषा" श्रथवा 
*स्वर्णों की बोली भी कह सकते हैं । यह निचार तथा -काल्पा क्षेत्रों में रक्छम तथा 
छित्कुल गांवों को छोड़ कर बोली जाती है । इस वर्ग में पृह सब-डिबीज़न के जंगी, लिप्पा 
तंथा प्रसरड् को छोड़ कर मूरड तक के गाँव रखे जा सकते हैं। कह्नोरयानुस्कद क्षेत्र 
के गाँवों में भोरेस (लुहार) तथा भ्रन्य हरिजन अलग अलग बोलियों का प्रयोग करते 
हैं श्रत: इन दो वर्गों की बोलियों को “कन्नौरयामुस्कद' का भाग नहीं माना जा सकता । 
इन दोनों उपभाषाओं में कनौरयानुस्कद से भाषा-परिवार सम्बन्धी भिन्नता है झ्रतः 
कतौरयानुस्कद भाषा-भाषी क्षेत्र में तीन भ्रलग बोलियां प्रचलित हैं । वर्गीकरण के 
अनुसार “झौरेस' तथा 'हरिजनों' की बोलियों फा कमौरयानुस्कद के साथ हीं श्रध्ययन 
प्रस्तुत किया गया है ताकि एक गाँव में प्रचलित सब बोलियों में समातता-असमानता 
को देखा जा सके । 





). भारत का भाषा-सर्वेक्षफ--स्ण्ड ], भाग ), जाजं इब्नाहम ग्रियसंन, 
पनुवादक डॉ० उदयनारायण तिवारी, पृ० 376, 
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2. छिल्कुली--यह बोली छित्कुल तथा रकछम गाँवों में प्रचलित है | ये गाँव 
तिब्बत की सीमा के साथ बसे हुए हैं | सुदूर कनो-चारइः तथा नेसिड की बोलियों 
से इसकी समानता है | 


3. हरिजनों की बोली-- यह पश्चिमी पहाड़ी के भ्रधिक निकट है । 

4. औझौरसों की बोली--यह सवर्णों तथा हरिजनों की बोली से प्रलग है । 

5. स्‍्यम् स्‍्कदं--यह सारे हड्रइ क्षेत्र की बोली है। कूनोचारड्‌, छित्कुल 
तथा नेसिड गाँवों की बोली पर भी इसका पर्याप्त प्रभाव है। इस पर तिब्बती भाषा 
का अन्य बोलियों की प्रपेक्षा अधिक प्रभाव है । 


6. सुझनम की बोली--यह बोली शेष सारे किन्नौर की बोली से भिन्न है | 
इस में भी तिब्बती भाषा का मिश्रण है । 


7. बेबर स्कद-यह कानम से लेकर पूह तक के गाँवों में बोली जाती है । 
कनौ रयानुस्कद की भ्रपेक्षा इस पर तिब्बती भाषा का प्रभाव श्रधिक है। 


8. -जंगी, लिप्पा तथा अभ्रसरह की बोली--यह भी थेबर स्कद के समीप है, 
केवल तीन ही गाँवों में बोली जाती है । इसे “जंगरामी' कहा जा सकता है । 


9. नमगिया की बोली--इस में टशिटडू तथा खाबों गांव भी आते है । 


इन बोलियों में प्रनेक शब्दों की समानता है झ्ौर उच्चारण सम्बन्धी भिन्नता 
होते हुए भी एक क्षेत्र के लोग दूसरे क्षेत्र की बोली को समझ लेते हैं। यहां यह 
उल्लेखनीय है कि निचले किन्नौर के लोग उपरि-किश्नलौर की-बोलियों को नहीं समझ पाते 
तथा इन क्षेत्रों के लोगों के साथ विचारों के प्रादान-प्रदानें का माध्यम टूटी फूटी हिन्दी 
होता है । क्‍यों कि इस क्षेत्र की किसी भी ब्ोली-में लिग-भेद नहीं है तथा तीन बचन 
हैं भरत: यहां के निवासी हिन्दी में बात करते समय किन्नौरी व्याकरण के अ्नुस।र बोल 
जाते हैं जिससे हिन्दों का विकृत रूप सामने आत। है । इस बोली का हिन्दी म अनुवाद 
करना कठिन है । वँसे हो हिन्दी का प्रक्षरश: अनुवाद करना इन बोलियों में सम्भव 
नहीं है | स्थानीय बोली में 'स्कद' अथवा 'कद' बोली -अभ्रथवा भाषा को कहा जाता 
है । 

निचार तथा काल्पा क्षेत्रों में प्रायः सभी गाँवों में तीन बोलियां समोनान्तर रूप 
से बोली जाती है :>- 


!. सवर्णों (ख़श वर्ग) की बोली । 
2. पऔौरेसों (बढ़इयों) की बोली । 
तथा 3. प्रन्य हरिजनों की बोली ! 
ऊपरवर्णित सभी प्रकार की बोलियों में निम्नलिखित हिन्दी कहानी का अनुवाद 


इनके पारस्परिक भ्रन्तर को स्पष्ट करने में सहायक होगा । इस कहानी के वाक्यों से 
भाषा के विविध रूपों तथा उत्तम पुरुष के द्विवचन व बहुबचन के सम्बन्ध में जानकारी 
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प्राप्त होती है । इसका अनुवाद सहज स्वाभाविक रूप से प्रस्तुत किया गेयां है प्लौर उसे 
उसे यथावत यहां प्रस्तुत किया जा रहा है । कहानी इस प्रकार है :-- 


हिन्दी कहानी 


एक झादमी के तीन पुत्र श्ौर दो लड़कियाँ थीं | दूसरा लड़का खराब थां। उसने 
अपने पिता को घर बार बांटने के लिए कहा | उसके दो भाइयों ने कहां--हम सब 
को इकट्ठूं रहना चाहिये फिर भी यदि तुम नहीं मानते हो तो हम दो इकट्ठे रहेंगे । 
मंमला पुत्र उस दिन से ही मज़े में रहता था। फिर उसने झपने पिता की धन-दौलत 
(घर-बार) खत्म करना ग्लारम्म किया | उसने खेत बेच दिए और घर रहन रख दिया । 
उस के पश्चात्‌ उस को रोटी प्राप्त करना कठिन हो गया था, उसने अपना गाँव छोड़ 
दिया । 


कनोरयानुस्कद चौरा-कफौर क्षेत्र 


इद मियू शुम छडां रह निश चिमे डूजों । आइद छाड़ माज़ ड्ग्यों। दोस झानु बावा 
पे किमा-रिमा कांकक्षिमों रिडो तेक | दोंऊ निश भ्ातेगास लोईग्याश--“किशा चेई 
कठ निम ग्यासिंग । दोली की माहझकन मा, किशा निद्य गठ निते । माजोगाह छाड 
देम्या मौजाझो नियो तेग । दौस दोस भ्नु वावाऊ नोरसड छिड्लीम मेलशिग्यों | दोस रिमा 
रेनमिंग किम रहन तागग । दो निम दो खाना पोरेतां मुशकल हचिग-- दो स अनु गोनिडः 
छेष्नमिंग । 


ओऔरेस बोली चौरा-कफोौर क्षेत्र 


एक मानस रो त्रोन कनारी सी दी छोटी थी । दुश्लाँ कनारी मारे थौ। ते सै 
प्रापनों बुवा घौर बौन बांटने बोलान थी। तेसर॑ दी भाइएऐँ बोलेर, “ामरी सोबियें 
क्रौर्ट थाकने चंन्दो, तें भी तुमरी ना मनयादे, भ्रामदी कौट थाकर्म ।' माचकौ छोटू सह 
दिने कापोरू मजाक थाकदा थौ। तेतका तेसे बुबा सेइयों दन दौलत (घौर बौन) 
खतम करानल॑ शुरू कियों । ते से डोकर बेचेंर भाई घोर रहन थोएर | तेतका पाचका 
तेसले खाऊ खानी मुशकल फिरेर, तिनियें झापनो देश छाड़ेर । 


हरिजन बोलो चौरा-कफोर क्षेत्र 


एक मणणशे त्रोन छोटू सो दी छोटी ती । दूप्न छोटू नेड़ त। तेभोए श्रापणं बाझो ले 
घर बार बांटने बोलो | तेओए दी भाइए बोलो--“हामे सोबीले केठे थाकेण चेई । जेबी 
तू न इदीदे ते हाम दिए कठे थाकमे ।' माझक छोटू तथू का ऐ मझ्के के थाकदात | फिरी 
तेझोए भाषण बाझों ये डोखरे बेचे हां घर रहन थ्मों । तेतका पीरू तेझोले रोटी प्राप्त 
करन ऐ हौसल नही थ । तेझओए श्ापण ग्रोदा छाडो । 


कनौरयानुस्कद राजग्रामड्‌ क्षेत्र 
इृद मीयू शुम छाड़ा रह निश बिमेदे दुग्यो। झाइद छड्ः बिगड़ेड़े दुग्यों । दोस 


भ्रनु ववा प्‌ किस रिम कागचिमों लोचों। दोऊ निश पते रह वाइचौस लोचो-- 
'किशाडों चुईक्युई इदी निमो ग्याच्‌ । दोके ले का साइकोज्ना, निशी निश इदी नीतिच । 
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माजहस्या छड्ट हौदोम्याक्वी मज़ौ नीच दुग्यो | दोक बुओऔ जायदाद (किम-रिम) 
खत्म लाप्नो शुरू लानग्यों। दोस रिमः र॑चों आई किम वान्दा ताग्यों ।दोऊ निपे दो 
पड खाऊ पोरेन्नो ले मुश्किल हाचिस दूग्यो,. दोस भ्रनु देशड छेरयार्यों | 


ओऔरेस बोलो राजग्रामड्‌ क्षेत्र 


एक मानुझौ त्रौन याने आई दीं छोटी थी । आएक यानो बिगड़ा हुएर थो । तैसे 
अफनो छुंवा ले घर बार बाटाले बोलो | तेसरो दी बाइए बोलो--'तामेसो- बे कोठा 
थाक्‍मे । त॑ भी भ्रगर तुमें ना मोनदे तमबी कोठा थाक्‍्मे ।' 


माच्‌ कोस्या य्ानों तेई कानी मज़ाके थावने थो। तेईकनी बापसीयां जायदाद (घर 
चारो) खत्म करन ले शुरू करो । तंसे खेत बेचौ भौर घोर बान्दा ज्ागौ | तेईकनी तेस 
ले रोटी वी प्राप्त करना मुश्किल फिये । तसे अफना दे वी छारे वेज़ो । 


हरिजन बोलो राजग्रामह क्षेत्र 

इक मानुशरे त्रौन छोटू द्वी छोटी थीसा | भ्राईक छोटू बिगसोन्दो थीझस । 
तिऊँएं अफरो बापला घोर बोन बाँटवैं बोलस-। तिऊँरे दढ्वी भाइए बोलेसे, “तामोरिए 
कोठे थाकनों चांदो | तेवी तू न मन्यादे भ्रम्बी ता कोठे थाक्सी ।” 


माभक़ोस्या छोटू तदु का पिछुए निहाल थाकेन थी ग्रोस.। त॑ बापेरों घर बोन खोतम 
कोरनों “शुरू कौरोस । तिऊँएं डौखरो बीकनौस घोरम्या रहन छारोस । तदुका पीछू 
तीऊँला खाउ खानो वी प्रापत नाहीं फिरस, तिएंऊं झाफरो मुलुक शोठयास । 


कनौरयानुस्कद काल्पा-क्षेत्र 

इ मियू णुम छड़ाा रह निश चिमेदा दियो | मजुबषस्या छड मरी दियो । दोस श्नु 
बोनू किम रिम कगमू लोतो | दो निश्च अते बयागास लोतो, “किशडः चोइकी एके तोश्िम 
ज्ञामिग दू | दोक लि कः मा मोस्यातोन ता, निश्ली ता एकई तोशिच ।' मजुबहूस्यां छड्‌ 
होदोम्येकची ज्याल कटयों दियो । दोक दोस बोनू ज्ञांगा जिमी खतम लनिम दृक्षियों | 
दोस रिमा रेशिदे किम गिरबी ताकश्षिद । दो युम दो पड़ खाना पोरयननिग मुद्कल 
हचिक्षचिद | दोस भनूं देशडः शोठयाछिद । 


कनौरयानुस्कद रिव्बा गांव 


ई मीयू शुम छाडः नह नीछ छेचाच्‌ दोयोय, ईद छाडस्या मारी दीयोय।- दोस 
श्रानु बोबा तड्‌ किम रीम काकचमो लोचुयोय । दोचू नीश नुच वासस--'काशडा ऐके 
तोशमीक लोच्‌ योय । दोग ली की माशकोन्ना नीशीं ता ऐके वोशीच्‌ लोचुयोय ।' 

मायडूस्या छाड होदोमया कालीहू माल लानों दीयोय | दोग दो आानू बोझो 
नोर स्राड् शुहम दीशीयोय, दोस पश्रानू रीमा रेच्‌ योय | किम स्या वान्दो रानयोय । 
दो नीपी दोचू खाऊ पोटेन्नीक ली मुश्किल हाचीयोय | दोग दो प्रानू देशछो मा 
तोशीयोय । 


औरेस बोली रिव्बा गांव 
एक मानुशों तरौन यानों सी दी देतो लारी नी थौ। झाज़िकस्मा यानों मारे थो। 
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होते से आपनी बुवा ले घौर बाटान ले बोलो.। होतेस रौ दी भाई रीये बोलो-'तामरी 
सोब ले ऐके बैशनी चेनो। ते भी तु आम दी ले नाचे ता श्राम दी ऐके थाकसी” । 
मांचुके सीं यानौ तेई कानी मीज़ाए थाकान थौ। तेसे बुप्राप्री घोर-ब्रा र छेकान ले 
फ्याऔस । ते होतेसे डोखरो बेचे घोर भी बांदौ बेजोस | तेई कानी रोटी खान ले 
मुशकौल फिरौस | होते से झापनो देश छारे बेज्ोस । 


हरिजन बोलो रिब्बा 


एक मानुश रौ त्रोन छेल्पैरे सि- दुई दी हैरी हुदौस । झ्रोइकस्या छेल्डु मारे 
हृदौस । हौतिनिए झापरो बुआ ले वौलौस-एँ घोर वान्ठनौ स्‍्था। होतिन्नौ दुई पते 
हैरी एँ बौलौस-तामले एके धाकनी चूंदौं। ते भि तु.नौ मौन्यता आझााम्बी स्पा एके 
थाकसि'। माच्‌को स्या छेल्डु हौतादु के पिछू थांले थंकिन हुदोस । ते -हौंतिनिएँ 
भ्रापरी बुध रो घौर बार, नौर-सांग सब छिक्य्राना लागौस । हौतिनिए डौखरौो 
बिक्याओऔस । घोर लै रुयो वांधो देनौस । तांदु के पिछु होतिन ले ख़ोनौ पौरन॑ ले कि 
मुस्कौल फिरौस । ते हौतिनिए आपरो देश लै मि शौठयागझ्नौस । 
कनोरयानुस्केद मूरह् क्षेत्र 

इृद मियू शुम डेखराच्‌ ताड़ नीश छेचाचोन दियो | माजुगांस छाड मार दियो | 
भोदोस उणु भोवीव्‌ किमोल रिमोन काइममू लोया । आणु निश भ्राचो दांग बांयास लोथो- 
“कद्ांग मांग चेग्यू एके तोशिच ग्यामिग दाग ली-की माशूकोन्मा, नीशीदा एके तोशिच' । 
माजुगांस छांग भोदों भयागची ज्यालो तोशिच्र दियो । दाग भ्रणू भोबाव्‌ नोरोन सागोनू 
(किमोन रिमोन) शुहू दिशियो । श्रोदोस रिमोनू रेयो, झ्राए किमू बान्धों शेयों । 
दाग आय म खावू पोरानिग लो क्‍्याद दियो झ्ाणू देशांग ली छेरायो। 
झ्रोरेस बोली सूरहः 

एक मानुष का त्ररोन यानो झ्ई दी लारी थीं। भझईग यानो मारे थो । सो यानो 
बोबा ले घर बोन वाहन ले बोलन थो | तेस रो दी भाई बोलन थो-भमरी सब इके 
बस तो चैनो, फिर भी तुमरी नई सता दी जोन ने था कीं । मएको यानो ते कानी 
प्ातन्द बेजे थाकोय | ते कानी श्रपनो घर-बार बेचन ले कर दे लगोय । तेसे ठोखरो बेचते 
लगोय, घरे ले बन्दा बेजेयो | तिन्च का पाछे खानो-पीनो खनल॑ भारी झसे पोचोय, तेसे 
अपनों देश छारोय । 


हरिजन बोली सूरडः 

एक मानुष रो त्ररन छेलू दुई छैली थीयो | माचको छेलू मरे थीयो। में 
नथकु मना हिस्सा दे नो चांदो | दुई भ्रचो ने बोलो-तमे एके था कोनो, ते वि तुमवि 
तम दि एके था कि ने, माचको छैलू पध्रंमा के यांला धीयो। ते तिन्‌यें बाप रो माल- 
मता छीका भ्ो । ढोखरो बेचो, घर वि बेचो । तिचके पौछो तिन ले खानो बिं नि थियो, 
तिन्‌ एं मूलक छरा हो । 


कनौरयानुस्कद सांगला गांव 
इद मीयू शुम छाछो र॑ं निश चिमेदों दुगयों । मजुगढझ सया छडः मारी दुगयो । 
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दोस आनु बुवा प॑ किमो रिमों काकचिमों लोक्यों | दु निश श्राते बाइचों सलोक्यो-- 
कादाड्पा चैईकैनु इक्रे निवस्यामिगू, दोक लीकी माशकन मा, निश्ी ता ऐके 
नितिच्‌ | माजुगडसया छड् होदो निपी मज़ास तोशिश्चिज़ | दोक होदोस बुबौ माया मता 
(किमो रिमों) छेक्यामों छुरू लानशिज्ञ | दोस रीमों रेशिद आई किम रैन ताशिद | होदो 
निपी होदू खाऊ ज़ामो ली प्रापत मा हाचिशिद | दोस पंनु देशांड शोटयाशीद 


कनोौरयानुस्कद ठट्ः क्षेत्र 


इृदू मीयू शुम छाड्टों ऐ निश छेचाच दीओश । श्राई छडः वाल मारी दीओश । 
हौदोस भनु बुझा पड किम रिम काड्मू लोयोश । होदो निश भ्तेश लोयोश-'किशड चेनू 
एके तोशिमिग तोचु, दाक ली -की माइक्ौन्ना, किशडः एके तोशिदे' । 


स्थाइस्या छड श्रोदों देयारोचु न्‍्यालस तोशो दीओश । दक बुप्बो. मौंडसक शुड्े 
देग्योश । होदोस रिम रेरेंद किमू रहन ताग्योश । होदी न्युम (युम, युपी) होदोपड्‌ खऊ 
पोराप्नो ली अ्रसे हाचिग्योश, होदोस भ्रनु देशड छेरवाग्योश । 


कनौरयानुस्कद रोपा गांव 


इं मीयु शुम छांग भ्राई निश चिमिद हुए । झ्राइद छम्मंग हालूम हुए । दोश्रश आनु 
झ्रापाउ क्युम रिम कागमी ताईस लो लोद । दोऊ निश विअमस्‌ लो लोद-काशंग चेनू 
झोनंग तोशीमी ज्ञामीं दाक ली कलाचित कि पंगे माशकोन ना, काशंग निश छोनंग 
तोशझे' । वर पा छम्नंग ओदोम्याकची ऐमस तोशो हुए । दाख दो प्रश्न झापाऊ क्युमरिम 
शुंगमी जुग जुग | दोअश रिम रे रेद झाई क्युम रहन ता ता। दोऊ न्युम झानु धाक तुक 
ज्ामी भोल्डो हाचिश, दोभ्रष्ा मानाऊं देशंग छररा । 


झौरेस बोली रोपा गांव 


इ भीयू शुम छप्नंग श्राई निश चिमित-तोभूश । झ्राईद छञ्यंग बामंग तोश । दो 
अनु झापा मूं क्युम कांग मी ताँईस लो लोद | दोऊ निश दा आाचोंपंग लो लोद--“निम 
पंग चेईनू शोनंग ता ची भिग्यास दो ली किम पंग माइकोन ना निरंग निश शोनंग 
तो शोक' 4 मांजांगों छम्मंग ्रोदोस्थाक नुम मज़ा तोशिश-तलोश | दागख दोग्नश झापाऊ 
ज़िमी जगा क्युमरिम शुंग मियूँ. लालन । दोग्रश रिम रे रेत शे छेद, आई कक्‍्युंम रहन 
ता ता शेष्चिद । दो न्युम दो पूंग था थुक पोराज्नी क्यात हाचिह्न तोत॑, दोश्नश अनु 
देशंग छर रा शेशिद । 


हरिजन बोली रोपा गांव 


इ मीयूं शुम छप्मंग भ्राई निश चिमिद हुए | झाइद छेड मारी तोश । नू झनु पा 
मूं क्युमेरिम काकद्षिमी लोलोद। नूपो निश प्राघ्चोंस लो लोद-निंग पंग. चेनी इपुँग 
तोसिमी ग्यास दाख ली मास खोज्ना दाख निग पंग निदा इ पंग तोसिमी ग्यास' । स्याग्रों 
छांग झोदोमिया देयारोस भ्रन भोज़ा ला लस तोशित हुए । दाख ली भ्रनु भ्रपाऊ वयुमरिम 
शुंगी लालन । दोऊ भ्रनु रिम रे रेद, भ्राई क्युम रहन ता ता । दोन्‍्युम दो थक तुक 
क्षार्मी मा पो रत, दो भनु देशंग शोटा ठा । 


344 ] किप्नर लोक साहित्य 
कनोौरयानुस्कद रुस्कलडः गांव 


इ मिउ हुम छांग निदछा चामेत ताश ! आइ छांग हालम ताश । श्रौदौ श्रापारा बय्रूम 
छुशमा लौ । द निशु निश अ्चोंस लोऊ ---उलपंग आटंग इपिन पौसमा गिनंमा, हेली 
किनपंग म्यानंग, निग- निश इ पिन पौसतौई'.। बरणीक पा छंग झौदौम्यां मज़ास 
पौसौ । घक प्रौदी भ्रापाओ जगह पंग क्‍यामा लाझो । झ्रौदौ री रांक आला किम क्यूम 
खेश्रो पावली थाउ । झौदौ ज्ञाबतिड झ्ौ दौरा थाकतु ज्ञामा मुसकिल बांगरे, झौदौ 
देशडो पौसमा ध्रुतोपिनु । 
छ्त्कुली छित्कुल क्षेत्र 

ई मीए होमों डेग्रा भ्रचचड नीशी डयू भ्रचचड तसे | झ्राई झाची माशोरो तासे । 
होयो ची ऐ भ्राऊ तीड् यूम रींग छु चंग लाची । होयो ऐ निशी श्ाते चंग ची लोची-- 
केड चे ऐसे होनड दिछलची, लो किन मागेझा न तडना, निनीड ऐसे होनड होना 
हेन । पाला प्राची स्या हो देने ची मज़ा दो होना तासे । ते झाऊ स्या ऐ माया छेसंग 
दीशे, ज़ोमी जगह रहूदे । आई कयूम तेश्राए । दो नेचों होयो कोन थोप चड्‌ मुदकल 
आासी तासे । होयों ची ऐ देशड़ः होती फेते । 
जेंड्रामी असरड गांव 

इद भिए हुम छंडक तड़ निक्ष चामेत तोक। दोत नाइडर माजूश्रंड छडक हलम 
तोक। दोकस एं भ्रपानड क्यूम छएनच लोतती । दोके निश आ्राचों दडः बेतेश लोती-- 
“भ्रौरवंग चो इपडः पोसन गिड्त, दत्तलो कन मयावनडः श्तिनिश यम फोपोनोंच । मऊ- 
वंगसा छेढक भो दो सी शंख मोहक्च्‌ चो सुका पोशी | तोक दच दोक्श अ्रपाई नोर॑ज़ा दन 
दौलत क्यायेन शुरू लाशित | दोकझा रि रडे पिनशित उन क्युम बनदो ताई । दत्त नेयों 
हूंक दोनडः सेर पोरा देन मुझइकल वड्गो । दोकझ एं देशंग छव्‌ रशिद । 


थेबर स्कद कानम क्षेत्र 


ई मीऊ हुम छंख मडः ई चामेत तश्क्यो । बरजीकपा छंख तो हलम तोद क्‍यों । 
दोख ऐन्‌ श्रपारा क्योम री छुआ लोदक्यों | दोऊ वीयम दो नीशु लोदक्यो--“ऊपंग श्रटंख 
रा व्यामपों पोसमा गीनमा | दात ली का माया नंग नीझ नीछ ता ज्यपों पोस तोश' । 
बरजीकपा छंख दो झ्रोंदोमयख थललथ सुकंड पोसी तोदक्यों | द्थ दो ऐनु श्रापु 
नोर क्यामा जुग्यो । दोख री राह्टू पीन, यो झला क्योम बन्दो ताग्यो । दोऊ ग्यप 
तीडः दोरा रोटी पोरतमाली बयाती वाड्गयो | दोख ऐनु देशड शोठागयों । 

सुन्नमी सुडनम गांव 

नी भीये सुम छांग नंग नीशी चुमेत नीयां | वरजिकपा छांग हा हालम नीयाँ । 
हासु ऐँ भ्रापा ली कुम रिम छूवांग लोका ।-होये नीशी वीयम सु लोकायु--'भोकपंग 
ध्राटंख लो व्यमफो पोहे शुनमंग नीय, हा लोकाली नान मायानंग एनशी वीयम नमफो 
पौहचनी” । हा वरणिक्‌पा छाड हा दामयाके धालात मज्ञाएं नाऊन पोखा । भअ्रचि 
हासु श्रापायी नौर-जाह खोतम लेममंग शुरू लेयां । हासु. रीह रानां खैरगा दौरंग कुम 
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बन्धों चाका | हाय ज्ञावची हालों रोटी पौरतपंग ली क्यातको बानां | हासु रांने 
डेशाइग शोटाहगा । 


नमगिया-टजश्षिगडः स्कद ॥ नमगिया क्षेत्र 


मी चिक ला टु सुम बडः पुमों वी श्रोतरकां । व्नीपा ट॒ु प्राखे श्रोतकां । खोसु झ्रापा- 
झामे खड़पा गो ला जा वा | खोइ झाचो व्गी सु जा वा ओशक सिंग ओ्लामों दत गोशक । 
ड्योत मि उ्यन नाभ्रों ज्वी व्यामो दतकुन ।टु बार वा आते ना सु कितपो जा पा झ्ोतकाँ । 
खो सु झापे नोर जा गुसुम शेनचा ला सुकपा । खो सु शिग छोंगपा दडः खड़ःपा तेवा ला 
चुकपा । तेई तिग ला खोला रोटी थपचा गाँपो जुबाँ । खो सु रड्‌ युल ना खूयम सोंबाँ । 


न्‍्यूम स्कद लियो क्षेत्र 
मी चिक ला टुगु सुम व॒मों व्गा दुग | टुंगु चिक दे डनबा दुगी। होंदे सु खोई 
अवा ला खंगवा गोय दु चुक सों | खोई टुगु ली सु सेर सों हो तोप ला मुईं ला दे चागा। 


ख्योवा यग मि व्नन नंडः मा था ज्मीमो ऊम्फों देदगन । बरवा होदे जग न सु ही कोद , 


पो चो दे देद दे दुक | खो से खोई झवा नोर थोषगन देज़ोन दू चुक सोंड । शींगा चोंडः 
खंडवा तेवा चुक । सब तूँग दे का दा खो ला दा गाफो जुंग सोंछ सेरगां | खो मि युल 
मिई खंगवा गुन ला रेईन रेईन देत दे दुग सेरगां। मि यग सु खो ला छत्त छिक मनग 
देद दु मि चंगा । दृदु ने खो ला मि यग सु लव कां छु मि तंग हु सेगां । 


न्‍्यम स्कद नाको गांव 


मीं चिक ला टू सुम दंग बोसों ज्यी ओतातुक । टू चिक ते आंखे ओोतातुक । भौति 
ते सु खोरें आवा ला सिरीसक जिग-ख ग़बा गोतचा लो जेवाँक । खोई झ्रजो ड्तिवों सु 
जेवॉक--भौदक दकपो आम्बो देतकुन, जे नंग ख्योत मिवान्न न डा शक ज्ीवो व्याम्बों 


देतकन । खाला भिव्याइल टू बारबा ते झ्रौति जोके न सु भ्रा ज्यम दंग देतेतुक । देने खो « 
सु खोरें आबी नोर (जिंग खंगबा) जिहिन॑दु चुकचा ज हुक ताँ तुक | खो सु राई जिगा » 


कंग चोंग, ऐं खंगबा कंग तेवा ला चुकतांक | औति तिग ला खोरंग ला ज़ेपतुंग थोपचा 
गाहफो बुईत साँ तुक, देने खो राएँ युल ड़िम जा ख्याम साँ तुक । 


इन पृष्ठों में दी गई हिन्दी कहानी का किन्नौर की विभिन्न प्रचलित उपभाषाओं 
में अनुबाद तथा तुलनात्मक भ्रध्ययन प्रस्तुत करते के पश्चात्‌ हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते 
हैं कि एस क्षेत्र में बॉलियों के अनेक वर्ग हैं जिनका मूल शब्द-भण्डार भी झलग है। 
इन बोलियों के कुछ प्रन्य शब्दों का अध्ययन भी रोचक रहेगा-- 


346 -] किन्नर लोक साहित्य 


फडे9 |. 2%8. 3548 4४29. ४७ 008 3७७४ 380६... 38६ ४७ 320४. ॥009. 2५७॥४ ७3४ ७०४ 2७६ .. ॥७४9 
कड छू. जेड 28३. &छ 2 आह आ६ ४६७ अधय 228७ ४8४  %ाह वध्यूक 8. है अआ8 38 
3७ छ थशु&छ & ४० छ ७ जे अछ अं की -ल्‍77 7 अं।8 -- ७/]270७७)2७ -- 2»/४५ 

॥ ऊ कऋ8&.. ॥& 38 #|॥8 3३% ४६७७. ७ न्‍नयन॑ _न- को अ४छ -- >७£६ ७६ -- ३3७४० 
3] *45. को... ४&£. #5  +क4द 6 #£ ४५ अआफश2] 205७]. एथ७४.. ७४३६ ४७३|७ ४७३७ (४०३६. ४७३|७ 
>9 जब. डी... व. 9. हे... के... जे... जे 4>]&४८| 288] 2५ ४७४ ४४३. #४१ [४:४७ ॥3+] 
कर ४८... #५७.. कतई. #व& <॥00॥ 2॥32४3३ ३8 आए... ४... ४४ 3009 ४॥8४॥७४ 309७ (02७  ४३॥ 2039 ॥0%9 

42 42... ड2 38&7 वश४  ४& थे 20. 4४9 408. 4॥2 48:- #४. ४28६ [>४॥४ ७४७४. 2६. ४ 
2५७ 20७... >४ <28:8. 200७ 280॥ 28०॥ 282॥ 28॥॥ 289] 2898 288 2७ 29७॥. ४७ 0७ 39७90. 2|७ 
फ्रॉड... एड फजच... ६& फ्राथु अ&हए अ्हथ अह ७६... &920] ४52] ४५७५ #ंट ड>€ ४४2|... १8... फेहों।. ४9 
20% 3७0७ 23७॥2 3048 ४७ 3४४६ 3४४६७ #%७४ . ४+ 2: ४७५ डे४ 0  ४>५ ऑअ जह -. 29 . ४2७ 
एड० <&09.. #ऐ. धूरोे अधछर॥_ अर अूरो।. मर) मुरं» आर. आर. 889 ४४... 89. २४३४ २2४2४ ७॥७॥७.._ |३ 
७ छझाड|७७. एप अ89. ७४७ 28३ 208॥ 20३ अहा / ४४॥७ 2४७. ४४६७... ३ ७४४४६ ७।७. ४४६ ०६६ ७5 
03% 0३४ 80]५... #४ 'फडेक... डे४... 28 298 ४७३७ ५०३३४ ध[ल्डेए.. अेछ 8... औ8&... &७ ७७४७... 308 ॥[2/2$ 
७७) & ५$(8:४/ 30३8 3 ४#॥0 3७॥$ 32094७ ४३६ इक... अंक... 30३ ६ 24%. #७ ४४ ४७ 3७/% .. #+% 
न 3७ १४ ।४. आऑड. &४ ४५% ४59  ४$[४७ ३४ >5ि. 3५ 28$&9 ५$॥७ ४2 ५४४ [280 ७59२. ५।७ 

त त ४ | ६ ट | ६ टर ॥ ट ३ ट .. है 
0 ७७ 8 2#2]2. ४२७. 8७ ४8>]3 ७२७ 488 ४४७५)... ड४ ४७४३ ४2७. डक... अध 
249303६ 2५90008४४ 2५290: क्‍ऊे5 338-: 2300३ 2923७ ७४७५७ ७४&०७ 23900७७... एम 


लोक-भाषा [ 347 


कनावरी बोली में भाषा-विदों को कुछ ऐसे तत्त्व मिले हैं जो इसे मुण्डा भाषाओं 
के समीप ले जाते हैं । इस बोली में मुण्हा भाषाओं के श्रंश कहां, किस सीमा तक 
विद्यमान हैं, इस की समीक्षा करने से पूर्व हमें इन भाषा-वैज्ञानिकों के मतों तथा 
मुण्डा भाषाओ्रों की विशेषताओं को जान लेना चाहिए ताकि किश्नौरी की माधागत महत्ता 
को भली प्रकार परखा जा सके । 


अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ “भाषा-रहस्थ' के प्रथम भाग में बाबू प्यामसुन्दर दास ने लिखा 
है-'मध्यप्रान्त के पश्चिमी भाग में तो मुण्डा बोलियां द्रविड़ बोलियों से घिरी हुई हैं। 
पर इससे भी अ्रधिक छ्यान देने योग्य मुण्डा की कनावरी बोली है। यह हिमालय की 
तराई से लेकर शिमला की पहाड़ियों तक बोली जाती है ।' मुण्डा भाषाओं की विश्लेष- 
तायें वे इस प्रकार वरणित करते हैं-- 


, . अंत्यय प्रधान तथा उपचये प्रधान । 

2. अन्तिम व्यज्जनों के पश्चात्‌ श्रुति का अभाव | 

3. पदान्त में ब्यूञ्जनों का उच्चारण श्रुति-हीन तथा रुक जाने बोला । 
4 


दो लिग--पुल्लिग तथा स्त्रीलिग--पर वे व्याकरण के आधार पर नहीं 
चलते । 


सजीव पदार्थ पुल्लिग तथा निर्जीव स्त्रीलिंग । 


श 


6. तीन वचन । 
7. द्विववचन और बहुवचन बनाने के लिए सज्ञाओं में पुरुषवाचक स्वनामों के 
अन्य पुरुष के रूपों का जुड़ना | 


8. द्विंवचन और बहुवचन में उत्तम पुरुष वाचक सर्बंनाम के दो दो रूप--एक 
श्रोतारहित वक्‍ता का बोध कराने के लिए तंथा दूसरा श्रोतासहित वक्ता 
का बोध कराने के लिए |? 


हिमालय क्षत्र की बोलियों में वे ग्रियसंन” तथा स्टेन कोनो ($0थ॥|॥०॥०७) के 
अनुसार निम्नलिखित मुण्डा प्रभाव बताते है--- 


. निर्जीव भौर सजीब पदार्थों में स्पष्ट भेद । 
2, ऊंची संख्याओं को बीसी से गिनना । 

3. बहुवचन के अतिरिक्त द्विवचन का प्रयोग । 
4 


उत्तम पुरुष सर्वनाम के दो रूप--एक श्रोता का अन्‍्तर्भाव करने वाला त 
दूसरा न करने वाला । * 


. पृ० 64-- 65. 
2. वहीं, पृ० 66--69 | 


3. वही, पृ० 73 तथा [. 8.[. ४०, 4, 7, 56 &॥५ ५० ॥[, 7४४६ [, 
२, 479. 


हल 
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5. क्रिया के रूपों में कर्ता भ्ोर कम के प्रत्ययों का लगना । 


उनका कथन है कि हिमालय की भोटांशक बोलियां प्रति प्राचीन काल में तिब्बती 
भाषा के भ्रविकसित रूप के साथ सम्बद्ध रही हैं। जब हिमालय के इन क्षेत्रों में तिब्बती 
माषा का यह भ्रपरिपक्‍व रूप ञझ्राया, उस समय 'मुण्डा प्रधवा शाबर भाषाओं का यहां 
प्राघान्य था, इसी से इन हिमालयी बोलियों में ऐसे स्पष्ट प्रतिब्बती-बर्मी लक्षण पाए 
जाते हैं कि साधारण व्यक्ति उन्हें तिब्बती-बर्मी मानने में भी सन्देह कर सकता है ।? 
जय चन्द्र विद्यालंकार ने हिमालय क्षेत्र के सर्वतोमाख्याती वर्ग को किरात-कनावरादि 
बग्गं? नाम दिया है | इस वर्ग को बाबू दृ॒याम सुन्दर दास ने दो उपयर्गों में विभाजित 
किया है-() पूर्वी या किरात तथा (2) पद्िचमी या कनौर-दामी उपवर्ग । उनके शब्दों 
में--'नेपाल का सब से पूर्वी भाग सप्तकौदिकी प्रदेश किरात देश भी कहलाता है, वहां 
की बोलियां पूर्वी उपवर्ग की हैं । पश्चिमी उपवर्ग में कनौरं की कनौरी (या कनावरी) 
बोली, उसके पड़ौस की कुल्लू, चम्बा झौर लाहुल की कनाशी, चम्बा लाहुली, 
मभच।टी अदि बोलियां एक झोर हैं शौर कुमाऊं के भोट प्रान्त की दाभिया भ्रादि 
झनेक बोलियां दूसरी ओर हैं। इस प्रकार हिमालय के मध्य में यह वर्ग फैला 
हुआ है” । 


डॉ०- ग्रियसंन का कथन है- कि जिन बातों में कनावरी बोली तिब्बती-बर्मी से 
नहीं मिलती, उनमें यह मुण्डा भोषाझ्रों से मिलती है । वे सन्‍्याली के सम्बन्ध में लिखते 
हैं'- 
इसमें --]. भझ्रा, ई, झो वेः स्थान पर ए, इ, उ बोले जाते हैं । 
2. व्यवहार के प्रनुसार चेतन भौर जड़ वस्तुओं को व्यक्त करने के लिए दो 
लिगों का प्रयोग होता है । 


3. तीन बचन । द्विबचन का प्रत्यय (50७॥%) “किन' है तथा बहुबच्चनन का 
“को. यथा, हाड़कीन-- दो मनुष्य, हाड़को--बहुत से मनुष्य, इत्यादि । 


4. इसमें बीस तक ही गिनती होती है । उदाहरणार्थ, पौन इसी--अस्सी, 
मारा इसी या मिट साए--सौ, तथा खन (प्रधिक) एवम्‌ कम (थोड़ा) लगा कर 
संख्या बताई जाती है, ज॑से, गल खनन पौनेआ--दस भ्रधिक चार--चौदह, तथा बारेश्रा 
कम बार इसी--दो कम दो बीस--भठतीस, इत्यादि, इसमें सब से भ्रधिक महत्त्वपूर्ण 
विशेषता-- 


5. उत्तम तथा मध्यम पुरुष में द्विवचन तथा बहुवचन दो प्रकार से बनाना, 
बक्ता तथा श्रोता का झ्न्तर्भाव तथा बहिर्भाव, है। 





]. भाषा-रहस्य, पृ० 73 | 

2. भारत-भूमि भौर उसके निवासी, पृ० 263 । 

3." भाषा-रहस्म, पृ० 773-76॥ 

4. ष्टणंडांट 590८५ ण॑ ॥083, ५०. ॥५, ९87 ॥५, 7. 36-42. 
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सुण्डावर्ग की बोलियों को जो विशेषतायें ऊपर उद्धृत की गई हैं, उनकी कसौटी 
पर कनावरी बोली को कसने से पूर्व यह स्पष्ट कियों जाना आवद्ष्यक है कि किन्नर-क्षेत्र 
के आधे से भी भ्रधिक भाग में जो बोली प्रचलित है वही भाषागत अध्ययन का 
झ्राधार मानी जा सकती है क्‍योंकि पूह सब-डिवीज़न के ग्रधिकांश भाग में बोली जाने 
वाली उपभाषाझ्रों पर तिब्बती भाषा का इतना भ्रधिक प्रभाव हुआ है कि उनके प्राचीन 
रूप को समभे पाना कठिन है । हड्रड, नमगिया, पूह, सुझूेनम तथा कानम आदि 
क्षेत्रों में तिब्बती भाषा की लिपि तथा गिनती का अचलन है तथा इन क्षेत्रों के लोग 
“कनौरयानुस्कद' को समभने में कठिनाई भ्नुभब करते हैं। यही कारण है कि डॉ० 
प्रियसंत ने भी शअ्रपने ग्रन्थ “लिग्विस्टिक सेंवें आफ इण्डिया' में निचले किन्नौर की 
बोलियों पर अधिक विस्तृत अ्रध्ययन प्रस्तुत किया है| 


कनावरी' बोली में मुण्डा भाषाओ्ों की भांति लिग-भेद के आधार पर निर्जीव तथा 


सजीव पदार्थों में भेद नहीं होता) यह बात निम्न लिखित उदाहरणों से स्पष्टे हो 
जाती है--- ९ ४ 


). इनमें लिग-भेदे वाचक शब्द नहीं .हैं। उदाहरणतया 'सीता एक राजा की 
लडकी थी” तथा “रामचन्द्र एक राजा का लडका था' वाक्यों का अनुवाद 'सीता ई राजौ 
चीमेद तौचु' तथा “रामचन्द्र ई राज़ौं छह तौच' होगा । ऊपरोक्त बाकयों में चीमेद 
(पुत्नी) तथा छड़ (लड़का) शब्द ही स्त्रीलिंग व पुल्लिग का भेद स्पष्ट करते हैं। 

2. इस बोली में विद्वेषण के साय “से' लगाने से रुत्री लिग तथा 'स्या' लगाने से 
पुल्रिग बनता है। इन दोनों शब्दों का भ्र्थ “वाला या “वाली होता है, यथा-- 


(।) मेरा छोटा भाई भेड़ें चराता है-- 
अरडः घाटोस्या बाइच्‌ जेह रोक्‍्च तो | तथा-- 
(2) मेरी छोटी बहिन भेड़ें चराती है-- 
अडः घाटोसे वाइच्‌ ज़ेह रोक्‍्च तो | 
यहाँ केवल 'से' झौर *स्या' का हो अन्तर है। इसी प्रकार 'छोटा भाई घर में ही 
रहता है, बड़ी बहिन- खेत में है', वाक्य का भ्रनुवाद “गाटोस्था वाइच्‌ किमो ई नीतो, 
तेगसे दोच्‌ रिमों तो', होगा जिसमें गाटोस्यथा (छोटे वाला) तथा तेगसे (बड़े वालो) 
घाब्दण: भर्थ होंगे । 'सड़क पर छोटा पत्थर है” का किन्नौरी रूपान्तर *सोलकों गाटोस्या 
रग तो' भ्रर्थात्‌ (सड़क पर छोटे वाला पत्थर है' होगा । निर्जीव वस्तुओं के साथ भी 
“स्या' ओर 'से' का सन्दर्भानुसार प्रयोग होता है। अल: इस बोली में स्पष्टतया 
निर्जीव तथा सजीव वस्तुग्रों के स्त्रीलिग--पुलिग भेद शब्दों द्वारा दर्शानि की 
प्रवृत्ति नहीं है, बल्कि लिग-निर्धारण में सजोव वस्तुप्रों के नियम ही निर्जीव पर भी 
सागू होते हैं । 
3. “स्या' तथा 'से' के भ्रतिरिक्त इस बोली में दो भ्रस्प झब्द भी पुलिग य 
स्त्री लिंग का बोध कराते हैं, वे हैं--ला' तथा “ले' । जैसे-- 
(।) कहाँ जा रहा है ? वाक्य का अनुवाद 'हम ब्यो दुइं जा ?' होगा, तथा 


(2) कहाँ जा रही हो ? का भनुवाद-- 
“हम व्यो दुईं ले ?' होगा । 
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यहां यह उल्लेखनीय है कि “ला' और '“ले' शब्द केवल प्रइनवाचक वाक्यों में ही 
अयुक्त होते हैं जब कि “स्या' झ्ोर 'से' साधारण वाक्यों में लिग-बोघ कराते हैं । इन 
अभी छाब्दों के भ्र्थ “'बाला' तथा “वाली' के लिए प्रयुक्त होते हैं, यह पहले ही स्पष्ट 
किया जा चुका है । इस क्षेत्र के 8/20 परगना में स्त्रोलिग के लिए 'ले' तथा पुलिग के 
लिए “लीं” शब्द का प्रयोग होता है, पथा--- 


“हम ब्योदुन ली ?' कहाँ जा रहे हो ? 
तथा, “हम यो दुन ले ?' कहाँ जा रही हो ? 


गत पृष्ठों में डॉ० ग्रियसंन द्वारा प्रस्तुत की गई हिमालयी-क्षेत्र की मुण्डा-माषा 
सम्बन्धी विशेषताशरों में दूसरी बात “ऊंची संख्याओं को बीसी से गिनने' की है । 
किन्नर-बोली में गिनती का क्रम बीस तक न हो कर केवल दस तक प्रतीत होता है, यह 
बात नीचे लिखी गिनती से स्वत: स्पष्ट हो जाती है । इस बोली में गिनती का क्रम 
इस प्रकार है--- 


एक--इृद, दो--निश, तीन--शुम/सुम, चार--प/पई, पाँच--&, छः--दुग, 
सात--स्तिष्ठ, श्राठ---राए, नौ--स्गुई (गुई) तथा दस---साए । 
साए (दस) के पश्चात्‌ एक, दो आदि शब्द मिला कर गिनती का क्रम चलता है, 
बथा-साए- इद--सिहिद >ग्यारह, साए-+निश--सोनिश--बारह, साएँ+शुम--- 
सोरुम--ते रह, साए--प--सोपह--चौदह, साएं + डा--सोडा--पन्‍्द्रह, साए+ दुग -- 
सोरुग--सोलह, साए + स्तिश--सोस्तिक्ष--सतरह, साए+राए--सोराए--शभ्रठा रह, 
साए--स्गवि भ्रथवा साए + ग्वी--सोज्गिव या सज़ग्वी--उन्नीस तथा निश>(साए--- 
निज्ञा--दो दस--बीस । इस प्रकार 'निज्ा' का भ्र्थ “बीस हुआ । यह शब्द “दो 
दस' से मिल कर बना है । ज॑सां कि लोक-भाषा का स्वभाव होता है कि आसाने शब्द 
शीघ्र प्रचलित हो जाते हैं, उसी के भ्रन्तगंत “निज्ञा' शब्द को भ्रागे की गिनती के लिए 
अपना लिया गया है ।-इकक्‍्कीस के लिए प्रचलित दाब्द “निज्ञौं इद” अर्थात “बीस एक' 
है यदि इसे “ढनिश साए इद', 'दों दस एक' कहा जाता तो शुद्ध उच्चारण होता परन्तु 
्ोक' ने जिस प्रकार “ग्यारह' के लिए “'साए इद' के स्थान पर “सिहिद' छाब्द का 
प्रचलन कर लिया, वैसे ही “निश साए' अर्थात “दो दस' के लिए “निज्ञा---बीस को 
प्रंगीकृत केर लिया गया । पचास के लिए प्रचलित शब्द 'निश निज्ञौं साए भ्रर्थात 
' 'निश--दो, निज्ञौ--निश साए--दो दस--बीस तथा साए--दस'*, यानि “दो बीस 
दस' है तथा अस्सी के लिए “प निज्ञा'--“चार दो दस' की गिनती है । पहले दिए गए 
उदाहरण के प्रनुसारं मुण्डा-भाषाओं में गिनती का क्रम खन' (भ्रधिक) तथा “कर्म 
(थोड़ा) लगा कर व्यक्त किया जाता है। जहां मुण्डा बोलियों में प्रठतीस को दो कम 
बीस दो --'बारेझा कम बार इसी' तथा चौदह को "दस अधिक चार' या “गत खंन 
पौनेप्रा" कहा जाएगा, वहां क्िन्नौरी बोली में इनके लिए “निज्ञौं सौरुग' प्र्थात 'निश 
साए साए टुग' 'दो दस दस श्राठ' अथवा “बीस दस झाठ” तथा सोपह-साए प--द्रस 
८ चार--चौदह होगा । अत: स्पष्टतया मुण्डा भाषाओं के साथ इस गिनती को नहीं 
जोड़ा जा सकता । यह द्र॒ष्टब्य है कि किन्नर-बोलियों में क्रमात्मक गिनती का भ्रभाव 
है भरत: इनमें पहला, दूसरा, तीसरा, पांचवां, बीसवां भादिं नहीं गिने जा सकते | 
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यदि बीसवां व्यक्ति कहा जाता वांछित हो तो 'निज्ञा तम्बरस्या मी' भ्र्थात्‌ “बीस नम्बर 
बाला प्रादमी' कहा जाएगा । गिनती के आधार पर ये बोलियां  तिब्बती श्रथवा 
संस्कृत से मिलती हैं, क्योंकि तिब्बती भाषा तथा संस्कृत में गिनती का क्रम “दस' तक 
है । परन्तु क्रमात्मक गिनती का भ्रभाव किन्नर-बोलियों की प्रपती विशेषता है जिसे हम 
किसी प्रन्य भाषा-बर्ग से नहीं जोड़ सकते । 

तीसरी बात जो डॉक्टर ग्रियर्सन ने हिमालयी ब्ोलियों पर मुण्डाबर्ग का प्रभाव 
ब्तातें हुए कही है, वह हैं--'इन बोलियों में तीन वचन होना तथा द्विवचन की 
विद्यमानता' । 

निस्सन्‍्देह किन्नर-उपभाषाश्रों में तीन बचन हैं परन्तु मुण्डा बोलियों की भांति 
उनका प्रयोग नहीं होता । उदाहरण के पश्रनुसार द्विवचन का प्रत्यय “किन' तथा 
बहुवचन का “को बताया गया है। जहां मुण्डारी में दों मनुष्यों' के लिए 'हाड़कीन' 
(अर्थात्‌. 'हाड़ मनुष्य, तथा “कीन'-दो को बताने बाला प्रत्यय) कहा जाएगा वहां 
किक्लौरी में “निश मी” प्रति “दो मनुष्य' तथा बहुत झ्रादमी' के लिए “हाड़कों' 
की तरह “को प्रत्ययः न लगा कर “मुलुक मी' या 'त्योंग मी' कहा जाएगा । कारकों 
के रूपों में “मी शब्द में बिभक्ति के अनुसार ग्रन्तर झ्ाता है परन्तु साधारण रूप में 
*एक श्ादमी', “दो ग्रादमी' भ्रथवा 'बहुत प्रादमी' कहने में 'मी' शब्द में कोई परिवतंतत 
नहीं होता । उदाहरणार्थ यदि “दस व्यक्ति ग्रथ्रिक हैं' कहना वांछित हो तो 'साएं मी 
मुलुक तिंण' कहा जाएगा भर उेसी प्रकार 'दस घोड़े झधिक हैं. कहना हो तो 'साए 
राह त्योह तिश' तथा दस स्त्रियां अधिक हैं! कहा जाना हो तो 'साए छेच्‌मीगा त्योड्‌ 
तिश' कहा जाएगा । “त्योड' शब्द का प्रयोग “बहुत अधिक संख्या या पर्याप्त' के लिए 
किया जाएगा जबकि “मुलुक' का प्रयोग “असंख्य' अथवा “न गिने जा सकने वाले” 
के ग्र॑ में किया जाता है। भ्रपनी- इस विशेषता के कारण किश्नौरी बोलियां 
मुण्डारी से नहीं मिलती हैं । 

उत्तम पुरुष सर्वमान के दो रूप बताते हुए डॉ० ग्रियसंन ने अपने ग्रन्थ 
“लिग्विस्टिक सर्वे आफ इण्डिया' के वॉल्यूम ॥!7, भाग ।, १० 433 पर जो सारणि 
दी है, उसे यथावत यंहों उद्धृत किए बिना स्थिति को स्पष्ट करना कठिन होगा, 
सारणि इस प्रकार हैं :-- 
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अपरोक्त सारणि में डॉ० ग्रियर्सन ने जिस बात को प्रमाणित करना चाहा है वह 
यह है कि किन्नर-बोली में उत्तम पुरुष में श्रोता का अन्‍्तर्भाव दर्शाने वाले प्लग सर्वंनाम 
हैं, यथा, ग--मैं, निशि--हम दो (श्रोता रहित), काशइ--हम दो (श्रोता सहित), 
निडा--हम सब-दो से भ्रधिक (श्रोता रहित),किशछझ--हम सब---दो से श्रधिक (श्रोता 
सहित) ; तथा झइ--मेरा,.निशिऊ-- हम दो का (श्रोता रहित), ॥काशडइःऊ--हम दो 
का (श्रोता सहित), निडझानू --हम सब का (श्रोता रहित) तथा किल्लाइऊ--हम सब 
का (श्रोता सहित) । उनका कथन है कि किन्नौरी बोली के ये शब्द ग---मैं, निशि--मैं 
और बह, काशह--मैं भोर तू, किश्इ---मैं और भाप तथा निड्ला--मैं झौर वे, मुण्डारी 
बोली का प्रभाव दर्णाते हैं । यह उल्लेखनीय है जिस प्रकार “झड़ का श्र 'मेरा' होता 
है, उसी प्रकार “निडा' का भ्रथं “हमारा” होता है । 


गत पृष्ठों में बिश्लर-बोलियों मे जिस हिन्दी कहानी का श्रनुवाद प्रस्तुत किया 
गया है उसका एक वाक्य है--उसके दो भाइयों ने कहा--“हम सब को इकट्ठे रहना 
चाहिए, फिर भी यथंदि तुम नहीं मानते हो तो हम थो इकट्टू रहेंगे।'” भाई तीन हैं भ्रतः 
बहुवचन का प्रयोग होगा । “हम सब” के लिए जो झ्ननुबाद होगा उसमें वक्‍ता तथा 
श्रोता भी सम्मिलित हैं तथा “हम दो' में एक श्रोता सम्मिलित है, दूसरा नहीं । इस क्षेत्र 
की कनौ रयानुस्कद की विभिन्न बोलियों में इन वाकयों का पनुवाद इस प्रकार हुआ है--- 
4.. चोौरा-कफोर को बोली “किशा' चेई कठ निम ग्यामिग, दो ली की माशकन 

मा, 'किश्ञा' गठ निते। 


2. राज-प्रामड क्षेत्र “किश्षाहों' चुईक्युई इदी निमों ग्याचु, दोक ले का 
माइकोन्ना, निशि “निश्च इृदी नीतिच्‌ । 

3. काल्पा क्षेत्र “किषाह' चोइकी एके तोशिम ज्ञामिग दू, दोक ली 
कह मा मोन्‍्यातों नता 'निश्ञी' ता एके ई तोच । 

4, रिब्या क्षेत्र “क्राशड्ा' एके तोशमिक लोचुयोय, दोग ली की 
माइकोन्ना, “निश्ञी' ता एके तोशीच । 

5. सुरह्ज क्षेत्र “क्राशइमाह्‌' चेग्यू एके तोशिच्‌ ग्यामिग, दागली 
की माशकोशझ्ना, 'निश्ञी' दा एके तोशिच । 

6.  साइला क्षेत्र “काक्षाड्टा' चेईकैस्नू इके निच ग्यामिग, दोक ली 
की माहकोनमा, 'निश्चि' ता एके नितिच । 

7. डे क्षेत्र “किशाइ' चेनू एके तोशिमिग तोच्‌ू, दाक ली की 
मादकोन्ना, 'किशइ” एके तोशिदे । 

है. रोपा क्षेत्र 'काषाइू' चेनू शोनझ तोशिमी ज्ञामी, दाक ली 


कीपंग माध्कोनमा, 'कादाइ' शोनहझ तोझे | 


डॉ० ग्रियर्सन ने वक्ता व श्रोता का प्रन्तर्भाव बताते हुए जिस नियम का प्रवर्तन 
किया है वह ऊपरोक्त उदाहरणों से, सम्भवत:, प्रमाणित नहीं होता | . 'किशडू' झौद 
“काश्ाड्‌ शब्दों में भ्रस्तर नहीं है। यह परिवर्तन केवल स्थान-विद्येष का है| जहाँ 
रिव्या, मूरह्‌, साला तथा रोपा क्षेत्रों में 'हम सब' के लिए “काशड” भ्रथवा “काहाढां' 
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शंब्दों का प्रयोग हुआ है, वहाँ चौरा-कफोर, राजग्रामडः, काल्पा तथा उड़े क्षेत्रों में 
भकेशडू' शब्द इस भ्रथं में प्रयुक्त हुआ है । 'हम दो' के लिए “निश्षि' शब्द का प्रयोग 
ऊपरोक्त सारणि में *श्रोता रहित हम दो” के लिए बताया गया है तथा “श्रोता सहित' 
शब्द के लिए “काषड्‌' शब्द बताया गया है जब कि इन उदाहरणों में ठड्े ब रोपा 
क्षेत्रों को छोड़ कर 'निश्ि' शब्द का प्रयोग “श्रोता सहित हम दो' के लिए हुआ है। यहाँ 
भी यह स्पष्ट होता है कि “निशि' तथा “काशहः' का भेद भी स्थानीय ही है। स्पष्ट है 
कि मुण्डा भाषाओं का. प्रभाव दक्शति हुए डॉ ग्रियसंत ने जो निष्कर्ष निकाले हैं वे 
अप्रमाणित हैं तथा भ्रन्य विद्वानों ने केवल उनका अनुकरण किया है ग्लौर इस सम्बन्ध 
में तथ्यों की पुष्टि नहीं हो सकी है। यहां यह उल्लेखनीय है कि किन्नर-बोलियों में 
सन्‍्थाली बोलीं की तरह भा, ई, भ्रो के स्थान पर ए, इ, उबोलने की प्रथा नहीं हैं 
बल्कि च, छ, ज, र के स्थान पर च्‌, छ, ज, रू, त्स, त्ज तथा “भ्र के स्थान पर 
“भ्रो' तथा “भ्रा' के स्थान पर 'झौ” बोलने की प्रवृत्ति है । इस सम्बन्ध में आगे दिए गए 
उदाहरणों से स्थिति स्पष्ट हो जाती है। इन बोलियों में मध्यम पुरुष! के लिए आदर- 
सूचक/साधारण शब्दों का प्रचलन है तथा उनके लिए श्रलग प्रत्यये निर्धारित हैं, 
यथा-- 


“की चेतिड्ड्ग' - झाप लिखते हैं तथा “का चेतन' ८तू लिखता है । इत्यादि । 


डॉ० ग्रियसंन ने टी० ग्राहेम बैली के श्राधार पर केनावरी बोली को थेबर स्कद, 
मिलंचेंग या मिलचनज्ू तथा मलेस्टी उपवर्गों में बांटा है। उनका कथन है कि मिन- 
छन' या “मिनछनडझ' 'मिलचंग' अथवा 'मिलचनेहू' के हो रूप हैं। उन्होंने यह स्वीकार 
किया है कि टी० ग्राहम बंली द्वारा सर्वेक्षण में सम्मिलित किए जाने हेतु भेजा गया 
नमूना विलम्ब से मिला भ्रतः उसका उपयोग नहीं किया जा सका तथा दूसरा नमूना 
एक गवाह का व्यान था जिसे बोली के पर्याप्त ज्ञान के अभाव में तेयार किया गया था, 
इसलिए अछुद्ध था । उन्होंने यह भी स्वीकार किया है. कि कनावर ज़िला से जो नमूना 
प्राप्त हुआ वह भी अ्रधिक उपयोगी नहीं था क्योंकि उससे किन्नौरी के समस्यात्मक 
((०ए9॥०8।००) व्याकरण पर प्रकाश नहीं पड़ता था! अत: उनका अध्ययन मिस्टर 
ब्रस्‍्के (१४7. 8705/:८) द्वारा तंयार की गई शब्द-सूची पर ही झाधारित रहा । ऐसा प्रतीत 
होता है कि ब्रस्के महोदय ने काल्पा-के आसपास प्रचलित बोली के नमूने प्राप्त किए 
और इसी कारण उन्हें 'काशड, 'किशडः तथा 'निशि' आदि शब्दों का ठीक ज्ञान नहीं 
हो पाया | यहाँ यह स्पष्ट कर देना आवश्यक है कि. ऊपरवर्णित झनुवाद के वाक्य 
स्वाभाविक हैं तथा प्रयत्न से नहीं लिखाए गए हैं झतः: 'तू' (का) के स्थान पर 
“झाप' (की) शब्दों के प्रयोग अनुवाद में झा गए हैं। 


'लिग्विस्टिक सर्वे आफ इण्डिया' में पृष्ठ 43] पर डॉ७ ग्रिय्सन ने जो उदाहरण 
इस बोली के सम्बन्ध में दिए हैं उन पर भी विचार कर लेना युक्ति संगत होगा । उन्होंने 
“घर' के लिए 'खिम' शब्द लिखा है जबकि यह तिब्बती शाब्द का प्रचलित रूप “किम' 
है, खिम' नहीं। “घर में' के लिए “किम-झो' शब्द का प्रचलन “खिम' में परिवर्तन 
होने से नहीं होता बल्कि *किम' से “किम-प्रो' दाब्द बनता है । 





]. 0%9. ९४0, ९४४४ 430. 
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किन्नर-बोलियों में प्रथम वर्ण का लोप,यथा स्गुई (नौ) का “गुई', स्तिज्ष (सात) 
का “तिशा', स्क्रा का 'क्रा तथा स्कर का “कर' कहा जाना, 'स' आदि का लोप तिब्बती 
भाषाझों की प्रवृत्ति है तथा ये सभी शब्द तिब्बती भाषा के हैं प्रत: इसे किसी भी प्रकार 
मुण्डा-भाषाओं के प्रभाव के झन्‍्तगंत नहीं रखा जा सकता । इसी प्रकार उन्होंने भ्रन्तिम 
बर्ण के लोप को स्पष्ट करते हुए “यूनेक्‌' (सूर्य भ्रथवा घूंप) शब्द का उदाहरण दिया है। 
उनका ध्यान सम्भवत: इस-तथ्य की श्रोर नहीं गया कि यह शब्द भी तिब्बती भाषा का 
है भ्ौर इसका उच्चारण इसी प्रकार तिब्बती में भी होता है। उच्चारण-भेद से यूनेक्‌ 
(यूनेग) के जो रूप किन्नर-क्षेत्र की विभिन्न बोलियों में प्रचलित हैं उन का विवरण पू० 
346 पर द्रष्टव्य है, वे हैं-यूनेगू, यूनेकू, यूने, निमुक, विनेक, निमा, नी, डिगमा, डिमा, 
तथा वा आझां । इस के झ्तिरिक्त किन्नौर के ।8/20 परगना में इस शब्द का उच्चारण 
*रड़िग' हो जाता है| प्रन्तिम वर्ण का लोप तिब्बती के अतिरिक्त द्रविड़ भाषाओं में 
मी मिलता है। इन भाषाझरों में “कोमल स्वराधात' उच्चवर्ग के लोगों द्वारा तथा 
*क्रठोर स्वराघात' निस्‍्न वर्ग के लोगों द्वारा प्रयुक्त होता है ।! कोमल. स्वराधात की 
ब्रबुलि संस्कृत में भी है फिर इसे मुण्डा भाषाओ्रों की ही विशेषता मान कर किप्नर- 
बोलियों को क्‍यों उनके साथ जोड़ने में दूर की कौड़ी लाई जाए ! 

संस्कृत के साथ इन बोलियों की बतावट का प्रनेक प्रकार से, शब्द-भण्डोर के 
अलग होने पर भी, भरपेक्षाकृत सामीप्य का सम्बन्ध प्रतीत होता है, इनकी कुछ 
समानताएं निम्नलिखित हैं--- 


दोनों में उत्तम, मध्यम तथा प्रथम पुरुष के विभिन्न रूप हैं तथा क्रिया में इन 
पुरुषों के भ्रलग प्रत्यय लगते हैं, यथा-- 


कनोरयानुस्कद हिन्दी संस्कृत अचार व्यामि 
ग खऊ ज़ातुक । मैं खाना खाऊंगा | अहम्‌ भोजनम्‌ कं (याढ़- 
निश्चि खऊ ज़ातिच । हम (दो) खाना खाएंगे। आवाम्‌ मोजनम्‌ जला गप्याम 
किशड खऊ जाते । हम (सब) खाना खाएंगे । बयम्‌ भोजनम्‌ “ मृ 


यही नहीं, संस्कृत में गिनती दस तक है तथा किन्नर-बोलियों में भी गिनती 
का क्रम दस तक ही है । 

संस्कृत में भी मध्यम पुरुष कें लिए आदरसूचक तथा साधारण--दो प्रकार के 
शब्द प्रयुक्त होते हैं, यथा-- 


किन्नर-बोली हिन्दी संस्कृत , 
का ब्यों किनू । तू गया । त्क्‍्म्‌ झगच्छत् । 
किसी ब्योकिच । आप (दो) गए । भवान्‌ /यूवाम्‌ ग्रगच्छतत्म्‌ । 
किना ब्यों केईं । आप (सब) गए । यूयम्‌ भगच्छततु । 


किझ्नर-बोलियों में कर्त्ता का बोध कराने के लिए 'स्‌' प्रत्यय है जिसका अर्थ “ने 
होता है, यथा-- 


]. 07 फट 0पंहांगने वब्॑जाॉंशा5ड ० छीड्वा्ऑ82एआ४इ8.. 0. ॥998--00598% 
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*रीछनी दूध नहीं देती' का अनुवाद “होमनिगस बेरडः मा केयो' अर्थात्‌ रीछनी 
(ने) दष नहीं देती, होगा-- 


किन्नर-बोलियों में सन्‍्धाली व मुण्डारी भाषाझ्रों की तरह सावंनामिक मध्य-प्र॒त्यय 
(7707070748] ॥72८$) नहीं होते । सन्‍्धाली में “वह उसे मारता है' के लिए 
*दल>-इ--ए--४ तथा “वह मुझे मारता है' के लिए 'दल--इयू--ए--४” होगा, 
परन्तु [कनौरयानुस्कद में “वह मुझ मारता है' के लिए “प्रोदों ग्रड्ो तोडुचों दू' तथा 
“बह उसे मारता है' के लिए “ओोदों दोगोनू तोडूचों दू' होगा । 


कनावरी बोली की क्रिया को डॉ० प्रियर्सन सर्वाधिक मनोरंजक विशेषता बताते 
हैं । उनका कंथन है कि उत्तम पुरुष में “ग' तथा मध्यम पुरुष में “न' सार्वनामिक 
प्रत्यय (70707॥॥8 | 50#565) जोड़ कर इस बोली -में कर्त्ता का बोध करवाया जा 
सकता है | इसी प्रकार उत्तम व मध्यम पुरुष के कर्म को बताने के लिए “च्‌' प्रत्यय 
जोड़ा जाता है !! परन्तु जैसा कि ऊपर कहा जां चुका है इस बोली में कर्त्ता का बोध 
“स्‌' प्रत्यय लगाने से होता है । “स्‌' का भर्थ “ने' होता है परन्तु बह स्पष्ट नहीं किया 
जाता । 'च्‌” “छोटा' के श्रथं में प्रयुक्त होता है झौर वह उत्तम तथा मध्यम पुरुष के 
कर्म को स्पष्ट नहीं करता । श्रत: यहां भी वे अपने निष्कर्षों का स्पष्टीकरण नहीं दे 
सके हैं । 


श्री मौलूराम ठाकुर अपने ग्रन्थ पहाड़ी भाषा में लिखते हैं--“भ्रादिवासो कोल, 
किरात और किन्नर कीं मुण्डा भाषा का प्रभाव केवल किन्नौर, मलाणा, लाहुल और 
स्पिति तक ही सीमित नहीं, यहां तो यह काफी हृद तक मूल-भाषा है | वरन्‌ इसका 
प्रभाव कोल, किरात तथा किन्नर के सगे-स म्बन्धी कनेत झौर कोली के माध्यम से समस्त 
हिमाचल की पहाड़ी भाषा तथा पड़ौस की भाषाओं पर भी पर्याप्त माता में विद्यमान 
है | वे भागे लिखते हैं--“योगांत्मकता में भी मुण्डा भाषाएं मध्ययोगी अहिलष्ट रूप 
लिए हुए हैं, भ्र्यात्‌ प्रयत्म प्राय: प्रकृति के मध्य में जोड़ा जाता है जैसे “दल' से 'दपल' । 
यदि इस प्रकार छब्द के मध्य में भझ्रक्षर जोड़ने से ही योगात्मकता मुण्डा भाषाओं की 
विशेषता है तो पहाड़ी भाषा में भ्रनेक उदाहरण प्राप्त हैं जिसमें घिर्थों की बोली में जरा 
(बुढ़ापा) से जबरा (बाप), कोंक से -“कड़ोंक' भ्रादि विज्वेष रूप भी मिल जाते हैं ।* 
ऊपरोक्त मत को मानने में दो कठिनाइयां हैं--पहली तो यह कि जिस भाषा के झ्रवशेष 
हिमालय के इस क्षेत्न में मिलते हैं क्या वह “मुण्डारी' ही थी ? क्‍या उसे हम स्व॒तन्त्न 
बे में नहीं रख सकते ! सम्भव है वह किन्नरी-बोली हो जिसमें किरात-भाषा के शब्द 
मिल गए हों, साथ हीं; मध्य-प्रत्यय के जिस उदाहरण से “जरा' व “कड़ोंक' शब्दों को 
मिलाया गया है वे क्रियाएं नहीं हैं जब॒ कि “दपल' क्रिया सहित एक पूरा वाक्य है 
जिसका भ्रर्थ 'प' के “दल” (मारना) क्रिया के बीच भरा जाने से “मैं मारता हूं' होता है । 
अस्तु, कुछ भी हो, इतना झवश्य हैं कि इस क्षेत्र की सम्पूर्ण भाषाओं को नए सिरे से 


7. 709, (..$.7.), ९8४८ 428. 
2. पहाड़ी भाषा, प्रथम संस्करण, पृ० 60 ॥ 
3. वही, पृ० 60। 
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झध्ययन करने की झावष्यकता है क्योंकि मुण्डावर्ग के साथ नत्थी कर देने से जहाँ 
भाषा-शास्त्रियों में इनके प्रति जिज्ञासा बढ़ी है वहाँ सारी बस्तु-स्थिति का प्रहित हुश्ला 
है। वतंमान परिस्थितियों में समाजश्ञास्त्रीय-भाषा-वैज्ञानिक अ्रध्ययन की झधिक 
आवश्यकता है ताकि सांस्कृतिक अध्ययन के प्राधार पर सोदाहरण निष्पक्ष निष्कर्ष 
निकाले जा सकें । 


टी० ग्राहम ब्ैली” ने इस क्षेत्र की बोली को केवल चार ही आागों में बांटा है| 
उन के अनुसार (])--कनावर के निचले भागों की भाषा, (2)--स्टैण्डड कनावरी, 
(3)--छित्कुली तथा (4) थेबर स्कद बोलियां ही इस क्षेत्र में प्रचलित हैं। वे थेबर 
सस्‍्कद को लिप्पा भ्रसरह, कानम, सुडःनम तथा स्याश्ञों में फैला हुआ बताते हैं । प्रस्तुत 
प्रध्ययन से पता चलता है कि उन के द्वारा किया गयो वर्गीकरण युक्ति संगत नहीं है । 
स्टैण्डड कनावरी से उनका प्रभिप्राय काल्पा क्षेत्र की बोली से था जो-कि 'कनौरयानु- 
स्‍्कद' का ही एक भाग है । उनका कथन है कि एक पश्रंग्रेज़ पादरी एच० ब्रस्के ने, जो 
कनाबर में ईसाई मिशनरी था, कनावरी भाषा में बाइबल के एक भाग का भनुवाद 
किया है जिसे देव नागरी लिपि में बाइबल सोसाइटी ने प्रकाशित करवाया था?। 
उन्हों ने अपनी पुस्तक में कुछ शब्दों के उच्चारण भी प्रस्तुत किए हैं । वे इस बात को 
स्वीकार करते हैं कि भ्रधिकांश किन्नौरी शब्द शायं-भांषाग्रों की व्युत्पत्ति के हैं? । ए० 
एंच» फ्रंक* ने लिखा है कि लाहुल की तीन बोलियों, पुनन, मनचाट (मिनचडः) तथा 
तिनन से कनावरी बोली की बहुत समानता है भौर यह बोली मुण्डा वर्ग की 
बोलियों से मिलती है । उनके भ्रनुसार शब्द-रचना की दृष्टि से इन तीन लाहुली 
जोलियों की बनावट तिब्बती भाषा से मिलती है परन्तु व्याकरण की दृष्टि से मुण्डा- 
आाषाझों से इन की पग्राइचयं-जनक समानता है । 


: कनौरयानुस्कद की कुछ स्वतन्त्र विशेषताएं निम्नलिखित हैं-- 


इस बोली में तिब्बंती प्रभावान्तगंत 'स' का लोप हो जाता है, जैसे--स्ग्वी-ग्वी 
(उच्चा रण) 'नौ', स्तिशं--तिश-“सात' स्केर-कर “तारे', स्क्रा-क्रो-'बाल', स्गिन-गिन 
“जंगली बकरा | तिब्बती भाषा के भनेक शब्द इस बोली में आ गए हैं, यथा--किम- 
घर, ड-पांच, सुम/घुम-ती न, दू-है, भौम्स-भागे, स्तिड (तिड)-दिल, मार-मक्खन!/घी, 
अड्-सेस, ग-मैं, स्तेम (तेम)-बहू, मिग-आ्रांख, झभादि । 


उपरि किन्नौर की बोली तिब्बती भाषा के पचास प्रतिशत से भी प्रधिक शब्द 
अपने में संजोये हुए है। इस बोली में भ्रादर-सूचक छाब्दों की बिंद्य मानता तिब्बती 
भाषा के प्रभावान्तगंत है परन्तु ध्रायं-भाषाओं में भी 'तुम' और “भ्रोप' का प्रयोग होता 
है,प्रत: इसे हम विशुद्ध तिब्बती प्रभाव नहीं मान सकते । 
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महीनों तथा बारों के नामों को देखने से प्रतीत होता है कि इस बोली पर 
आययं-माषाओं का बहुत प्रभाव रहा है। सप्ताह के दिनों के नाम इस प्रकार हैं-- 
त्तवारइः-रविवार, सवारइ-सोमवार, मडूलारड-मंगलवार, बुदारइ-बुधवार, ब्रेसप्त- 
चीरवार, शुकारह-शुक्रवार, दनशीरस-शनिबार, दियूसझइ--बॉ र, दिवस । 

महीनों के नाम इस प्रकार हैं :-- 


चेतरइ-चेत्र, वैशाखइ--वैद्याल, जेशटइ-ज्येष्ठ, आशारड-भ्राषाढ़,, क्षौनझू-- 
श्रावण, भदरइ-भादों, इन्द्रमइ-पअसौज, कातपंड-कारतिक, मगशीरड-मग्घर; पोशड- 
पौष, माहइ-माघ, फागनड्-फाइनइड्‌--फाल्गुन । 

आदर-सूचक शब्दों में भी सर्वन्ञामों के कारण सहायक क़ियाभों में परिवर्तन होता 
है, यथा--- 

तूं पीटता था. का कुल्चों दुगेन । 
तथा... झ्राप पीटते थे. की कुल्चों किस । 

इस भाषा में क्रमात्मक गिनती का भ्रभाव है । यह भ्रभाव हमें कनौरयानुस्कद में 
अधिक स्पष्ट दिखाई देता है, जैसे--सातवां व्यक्ति-स्तिश मी, अर्थात “सात व्यक्ति' ही 
कहा जाएगा । पांचवां चोर भाग गया' कहने के स्थात पर “पांच चोर भाग” कहा 
जाएगा। 

दो शब्दों को मिलो कर पग्रनेक बार अथ्थ बदल दिए जाते है यथा, फोच्‌ का भ्र्थ 
धाधा' होता है परन्तु बह जिन दो शब्दों से मिला कर बना है, वें हैं--फो (जंगली- 
जानवर) तथा च्‌ (छोटे के प्रथ॑ में प्रयुक्त होता है) | इस प्रकार 'फोच' का शाब्दिक 
भ्र्थ 'छोटा जंगली जानवर' होता है परन्तु यह शब्द “गधा' श्रथं में प्रयुक्त होना 
आरम्भ हो गया | सम्भव है आरम्भ में जब लोगों ने ग्रधे को देखा होगा तो छोटा 
जानवर समभा होगा परन्तु बाद में उनकी घारणा बदल गई होगी । 

इस भाषा में पीछे “च्‌' प्रत्यय जोड़ने से लधु का बोध होता है, जेसे-- 

अमा--माता, अमाच्‌--छोटी माता श्रर्थात्‌ मौसी । 

बवा--पिता, ववाच्‌--छोटा पिता अर्थात्‌ चाचा । 

(इस प्रकार के कुछ भ्रन्य शब्दों की सूची श्रगले पृष्ठों में दी गई है ।) 

ऐसा प्रतीत होता है कि दूसरी भाषाओं से लिए गए शब्दों के पीछे 'डू' झाब्द जड़ 
जाता है, यथा--- ८ 

माटिझछ--मिट्टी, शानइू--ताला, गुरड-- गुड़, गारइ--नाला इत्यादि । 

बड़ी तथा उल्लेखनीय वस्तुओं के साथ सामास्यतया “स' प्रत्यय का प्रयोग 
किया जाता है, ज॑से सब प्रकार के देवता-मेशू रस, नरेनस, नागस झादि तथा सप्पस- 
साँप, बन्दरस-बन्दर, फौराजस--यमराज, श्रादि | संस्कृत में भी कुछ नामों में 'स्‌' 
लगाने का प्रचलन है, यथा, मनस्‌ू--मन, चन्द्रससु--चन्द्रमा, दुमंनसू---दुर्जन, श्रीमस्‌ 
बुद्धिमान, ज्यायसू-बड़ा (भाई), घनसू--धनुष, सरस्‌ू--तालाबं, पयस्‌--द्रष, 
इत्यादि । “स्‌ प्रत्यय को संस्कृत में विस (:) हो जाती हैं, यह संस्कृत के विकसित 
रूप के कारण है । किश्नर-बोली का परिमाजन नहीं हुआ भतः 'स्‌' यथावत्‌ रह गया । 
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जैसा कि पहले कहा जा चुका है, इस क्षेत्र की कनौरयानुस्कद बोली यहां निवास 
करने वाली जाति की विशुद्ध बोली मानी जा सकती है, क्‍योंकि इसमें ही प्राचीन भाषा 
के प्रधिकांश दाब्द मिलते हैं । 

इस भाषा में निम्नलिखित प्रत्यय मिलते हैं-- 

उई, च्‌ (दुच), न (दुन), मो (करमो-लाने के लिए), 

लोन्मो--लानू--मो--करने के लिए । 

चुल्यामो--छानने के लिए । 
ते! प्रत्यय-- 

जाते--खाएंगे । 

रान्ते-देंगे । 

संस्कृत में त्‌” प्रत्यय लगने से “ते हुए' श्र हो जाता है यथा, क्री ड़त्‌--खेलते 
हुए, धावत्‌--दोड़ते हुए, जपत्‌ू--जपते हुए, ददत्‌ू--देते हुए, पतत्‌ू--गिरते हुए तथा 
खादत्‌-खाते हुए, इत्यादि, परन्तु कनौरयानुस्कद में 'ते' प्रत्यय से भविष्यत्‌ काल का 
बोध होता है। | 


“प्रस” प्रत्यय -- 

मोठस--मोटा, घाटस--हल्का, छोटा, कम; छोटस---छोटा । 
“स्या', 'से' प्रत्यय--- 

तेगसे--बड़ी वाली, माजझूस्था--बीच बाला, मंभला । 
च्‌ प्रत्यय-- 


कोनेचु--साथी, मोमाच्‌ -- मामा, भ्रादि । 

किन्नर-बोलियों में पहाड़ी तथा हिन्दी भाषा के इतने भ्रधिक शब्द मिलते हैं कि 
व्याकरण को छोड़ कर यह विश्वास करना कठिन होता है कि यह बोली कभी पश्रार्य- 
भाषाओं से भिन्न रही होगी | ऐसा मानना न्यायसंगत होगा कि भारम्भ में हस क्षेत्र 
की बोली संस्कृत प्रथवा उसका कोई झति प्राचीन-पूर्व-वेदिक कालीन रूप रहा होगा 
परन्तु बाद में तिब्बती तथा बर्मी बोलियों का इस पर प्रभाव पड़ा होगा । द्विवचन की 
विद्यमानता इस बात को झौर भी पुष्ट कर देती है। यहां दी गई दाब्द-सूची से 
स्पष्ट हो जाता है कि संस्कृत के ये शब्द “उधार लिये हुए' ([.0श॥ ९४०१०५) नहीं हैं 
बल्कि किसी भारम्भिक बोली के अवशेष हैं, क्योंकि इन बोलियों में इन के पर्याय 
नहीं मिलते हैं । 

डॉ० प्रियससंन “ती--पानी' तथा उसके पर्यायवाची छब्दों को मुण्डारी शब्द 'डाक' 
तथा “मेर' भाषाझ्रों के “डिक” शब्द से उत्पन्न हुआ मानते हैं (भारत का. भाषा 
सर्वेक्षण-- वॉल्यूम पर, भाग ], पृ० 429) परन्तु यह द्रविड़ भाषा के “तण्णि' तथा 
“बीत्त' दब्दों के श्रधिक निकट प्रतीत होता है, ऐसा भ्रन्यत्ञ भी कहा जा चुका है । भस्तु, 
*ती--पानी शब्द के कुछ प्रयोग रोचक रहेंगे ! यथा, 
4... प्सीना--दुसती--डुस---र्मी, ती--पानी । 

दुस दुस दू--गर्म हो गया है । 
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आँसू--मिस्ती--मिग--भ्ाँख, ती--पानी । 
मरना--छोतडू--छू/छो--नालसिरा, ती--पानी (यहां “'ती' से “तड' शब्द 
बन गया है) । 

4... दुकतो--चू हलियों तथा वहमियों को सिल पर पीस कर बनाई हुई एक प्रकार 
की चटनी । 

5... नाक का पानी--स्तमती--शीम, स्ताकुच--नाक, ती--पानी । 

6. लस्सी-रा तीं--रा--नीला/ऊन, ती--पानी । “रा ती' का अर्थ 'नीला पानी 
हुआ परन्तु यह शब्द “लस्सी” के लिए प्रयुक्त होता है क्‍योंकि “लस्सी' “खल्टे' में 
बनाई जाती है तथा नीले रंग की होती है । 
ज़्यादा पानी लगाने पर जो रंग लस्सी का हो जाता है उस लस्सी को पुर-- 
हल्‍का नीला, ती--पानी 'पुरती” कहते हैं । 

7. लार (मुंह की) लालंइ--लालडती,--लारे-पानी । 

8. घर के ऊपर से टपकने वाला पानी | चोकती--चोक--टपकना, ती--पानी । 

9, था ती--चा--चाय, ती---पानी । पो ती--बर्फ का पानी । 
ग्रादेशात्मक झयवा सुझाव बताने वाले विधि-लिंग क्रिया-पदों में इस बोली में 

“लू लगा कर बहुबचन बन जाता है, यथा--पई--चलों (एक वचन), पईच्‌--बहुबचन, 

(चलो) । जिरई--भ्राना (एक बचन), ज़िराच्र--पझ्राना (बहुवचन) जिरी--आझो 

(एक वचन), जिरिच--आओ (बहुबचन) । परन्तु संज्ञावाचक में “च्‌' लघु के अर्थ में 

प्रयुक्त होता है, यधा-- 

'छोटा' बताने के लिए “अ्‌' का प्रयोग : 
चु--नानेच--छोटी नानी--बूआ, ववाच--चाचा, वाईचु--भाई, भ्रमांच-- 

मौसी, गाटोच--छोटा, फ़ोंचु--गधा, प्याच--चिड़िया, छडुच-छोंटो बच्चा, 

छाटेचु---छोटी टोकरी (जिसमें रोटियाँ रखते हैं), छाटोच्‌ (करण्डी), नडःब--वाटिच्‌-- 
छोटा थाल, टीनिच---छोटी खिड़की, पाठोचु--छोटा कमरा, पन्ठड्च---छोटा कमरा, 
शूच--छोटा देवता जिस से बच्चे खेलते हैं, जिगिच ,--छोटा, थोड़ा; पन--तवा, पत्थर, 
पन्‍्च्‌ --छोटा तवा, खेन्च--चम्मच्‌ , कुटिचु---छोटी कुदाली; कैपच--सुई, इत्यादि । 

भेड़ का बच्चा --खाच्‌, खाचों | 

भेड़---खस्‌, खासो । 

बकरी का बच्चा--माच्‌ , माचों । 

बकरी---वाखोर, बाखोरे । 

बकरा---भ्रज, अजे । 

गधे का बच्चा--ठुरुच । 

घोड़े का बच्चा--ठुरुच । 

प्या--भाकाशधारी सभी पक्षी । 

प्याचु--चिड़िया, (छोटा पक्षी); प्याच्रो-चिड़ियां । 
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धर--बाघ, थरछडः--बाघ या शेर का बच्चा । 
होम--भालू, होमछछ--भालू का बच्चा । 
रोच्‌--बकरी के बच्चे जैसा जंगली जानवर । 


स्केयो खाच--पुलिग भेड़ | स्केयो--नर । 


मनच्‌ खाच--स्त्रीलिंग भेड़ | मनच--मादा । “मादा' झ्रथवा स्त्नीलिंग का बोध 
कराने वाले शब्दों के साथ “च्‌' का प्रयोग सम्मवतः उन्हें 'छोटा' बताने के उद्दं इय से 


होता है । 

इस बोली में 'स्‌' प्रत्यय बहुत महत्त्वपृर्ण है तथा यह विशेष अथवा उल्लेखनीय 
संज्ञा को व्यक्त करता हूँ, यथा-- 

छोट्स, : छोटा ; दूरंस : मनुष्य का ससुराल ; सप्‌्पस : सांप ; गोल्डस : गिद्ध ; 
वन्दरस : बन्दर ; राकंसस : राक्षस ; गोनस : लंगूर ; सूरस : सूझअर ; मोरस : मोर ; 
डाकेस : हरिजन ; भ्रौरेस : बढ़ई ; चारस : प्रबंधक ; झोंराजस : यमराज ; युकुन्तरस 
बर्फ का राजा; ठकरस : ठाकुर; दामस : बल; मोनशिरस : महेश्वर; इत्यादि । 


<ह” संस्कृत के “म्‌” प्रत्यय का परिवर्तित रूप है--यथा, माटिड्‌ : मिट्टी; कातिड्‌ 
कार्तिक; खोलगड्‌ : गेट (ड्योढ़ी) ; पतरइ : पत्तियां; गोएनिड्‌ : वर्षा; माहुड : माघ 
(सभी महीनों तथा दिनों के साथ “हू” शब्द लगता है), गोलसड् : चांद; तेलडः : तेल; 
गुरड : गुड़; असलेचड : झाषाढ़ का मेला; समुद्रह : नदी; गारड :-नोला; देशड्‌ : गांव; 
गोटड्‌ : घराट; युल्मडः : लम्बी पत्थर की शिला; शान : ताला; पितड : दरवाज़ा; 
घोषं हू : व, झ्रायु; भ्रनड्‌ : अन्न; रह : पंत (पवंत का अल्य नाम नहीं है); चनालड : 
हरिणन; चमार; रल्डड्‌ : स्वर; जू : बादल (बादल का बहुवचन नहीं होता); सेन्यड : 
मन्दिर का ध्राँगन, लागड्‌, बौद्ध मन्दिर; ग्रोमतढू, गो मूत्र; द्वारड्‌ : दरवाज़ा; बोठड्‌ : 
ब्ुक्ष; डालडः : टहनियां; टीनिडः : खिड़की; ठेपिंड्‌ : टोपी; दूमड ; घुँझां; घुईड : 
कोहरा; सोरड : तालाब; बेन्नडः : प्यार; क्षेत्नड : दोघरी; नन्‍्योटड : युगल; बेरड्‌ : 
दूध; खु रड : खुडड; पन्‍्ठडझ : कमरा; मुसलइः : मूसल; कानिड्‌ : झभोखली;छरततिड : बांक 
(जिस भेड़ के भ्रमी तक बच्चा न हुआ हो); छातिष्‌ : मच्छर; शटड्‌ : शीम; डोकह : 
ढांक; दांखड्‌; प्रंगूर; त्रोबह : ताम्बा; जधघरड : भाड़ी; पिलिड्चू : बिल्ली; ज़मड : 
स्वाद; कोलड : मेल; ज़ामडः : ज़िन्दगी; दाखेनछ : पूजा; उबालडः : उबाल; डोमहू : 
हरिजन, डोम; जेष्टड : बड़ा, ज्येष्ठ: माजड : बीच; कोनसडः : छोटा, कानडः : कान; 
छतरह्‌ : छाता; नामंड : नाम; बातड्‌ : बाते; कामड : काम; दियुसड्‌ : दिन; मल्यड : 
छत; खातड्‌ : झ्रांगन; तोगड्‌ : बरामदा; बेर : समय; बाइरिडः : बाहर; दुयोगलडः : 
देव-मन्दिर; मोनडः : मन; बोजड : भोज; ग्रोणड : ग्रहण; खानिडू : खान; चकरड : 
घराट का चक्र; घूपडू : धूप; कोचड : बुरा, दिशा; कूचड : भाडू; दोइड्‌: दही; 
डबरड : गुफा, बिल; गोरबोरिड : गड़बड़, धक्का पेल होना; पायथड्‌ :दाले; गन्ठड्‌ : 
बण्टी; गन्दु हू : गांठ; दोषड्‌ : दोष; शिरह : क्षरीर, सिर; सीरड : नसें; मुखड : 
सुख; मेशडः : धीरे; महमझ : छुपाकर; तहतड्‌ : देखकर; धीमड्टू : सही; वामड्‌ : 
उलटा; श्षास्त्रड : पहेलियां; डेयडू : शरीर; क्‍्योलमड : देवदार; रोमडः ; बाल; 
रोषह्‌ : गुस्सा; मायटह : मायका; पेटिड्‌ : पेट; पिष्टिहू ; पीठ; कूलड : कूहल; 
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दोरिड्‌ : दीवार; शारडह्‌: घर के नज़दीक का बगीचा (किचन-गार्डन); भारड : बोझ; 
कारड : एक डंग (भोजन का एक समय) ; ग्रासड्‌ : ग्रास; डकारडः : डकार (जाभा 
डकारडः तांमा फुचारडः : खाए तो डकार, रखे तो बरबाद। भ्रगर खाया होता तो डकार 
ध्राना था पर अब बरबाद हो गया); कौथड्‌ : कंघी; वीयडः : बीज; ज़ितरडः ; दरांती; 
बोलड : पौधा; जीलडू : जड़ (हरिजन लोग मां को “'जीलइ--जड़ कहते हैं), 
दारड : धार; छोतड ; भरना; शोपह़ : शोक मनाना; पेरइ : परिवार; बानिड्‌ : 
बतंन; खानडू्‌ : टुकड़ा; खानिड्‌ : काटना; दीवड़ : दीपक; मोलडः : गोबर, मूल्य; 
पानुडझ : चरागाह; छापरड़ः : छप्पर; चढेरडः : चंगेर, बल की दूठ; गोलिडः : खिलना 
(प्रोजार): ग्रुलिड्‌ : रान; गोनड्‌ : घन्म; कौलड्‌ू : कील; सोन्जिड्‌ : करण्डी: बीतिड : 
दीवार; सित्यड : मोम; सीयडू : हल का फाल; सीमडू : सीमा; वागडः : भाग; चपरह्‌ : 
देवता की जटा; ज़मानड : पालकी, इत्यादि । “ड प्रत्यय युक्त शब्द इस बोली में बहुत 
प्रधिक हैं भौर वे इसके इतिहास के साथ किसी न किसी रूप से सम्बद हैं, इसमें 
सन्देह नहीं हो सकता । 

ऐसा प्रतीत होता है कि संस्कृत के “म्‌' प्रत्यय की भांति भ्रथवा उसी से बिगड़ 
कर “ड्‌' प्रत्यय किन्नर-बोली के मूल के शब्दों के साथ जुड़ गया। जैसे पग्रहणम्‌ से: 
“ग्रोनड्‌' ग्रासम्‌ से “ग्रासड्‌', शास्त्रम्‌ से शास्त्रडू' झांदि छ्ब्द बन गए परल्तु “हू वाले 
सारे शब्द संस्कृत के नहीं हैं बल्कि किप्नर-भाषा के भी हैं, यह. बात सूची से स्वतः 
सिद्ध हो जाती है । 


किन्नर भाषा के कुछ प्रन्य शब्द जिन पर आय भाषाप्रों 











का प्रमाव है : 
हिन्दी किन्नर-बोली हिन्दी किन्नर-बोली 

सूयं ग्रहण यूनेगो ग्रोनडः चन्द्र ग्रहण गोलसड प्रोनडः ' 
मिट्टी माटिडः टांग बडः 

तेल तेलडः कुत्ता कुई 

क्ह्ल कूलड्‌ गुर्गल गुग्गलड 

श्यूप धूपह्‌ हाल चाल हालडू चालझ 
नहीं मा (संस्कृत) पसली रिब (ध्रंग्रेजी) 
घराट गौटड्‌ स्कूल स्कूल 
पटवारी पटवारी मास्टर मास्टर 
कानूनगो कानगों बेला (समष) बेला (संस्कृत) 
भाग आग (हिन्दी) पता पौंता (पता) 
अझज (बकरा) बज बकरी बालखोर 
पूर्णमाशी परौणासिहूग लोटा लोटरी 


लज्जा लाजडः नाता सालहकू 
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बन्दर 

कथा 

कीने 

भिंत्ति (दीवार) 

कांग (कब्दा) 

मुक्‍्का (मुट्ठी) 

दुबा या दूब 

डॉरी 

भांजे 

घराट का चक्र 

धुरी सिरा, भ्रगला 
भाग, घ्री 

बिराएं (नें) 

दंही 

झआसमान (स्वगं) 

कप » 6 

ढोल 

पंख 


बन्दरस 
कोधा' 

कानड्‌ 
भितिह्‌ 

काग 

मुट्ठस 

द्रव 

डोर, डोरिह 
देश 
चकरह्‌ 


घ्री 

सखिरह्‌ 

दहिह 

सरगड्‌ 

सप्पंस 

ढोलडू 
पहुलेंड (पखड) 


चोर 
आफाश 
बकरी के बाल 


पत्ता 
कील 
चपटा 
फाल 
सॉकल 
घराटे 
आरसी (शी शा) 


पेट 

पाहुना (मेहमान) 
घ्भां 

सरड़ 

भ्रौंसे 

रणसिंगा 

दिक्सें 


पेटिड्‌ 
पौनालि 
धृमझ्‌ 
गल्डेझइस 
आधा 
रणशीडूग 
दिउसड 


महा पण्डित राहुल सांकृत्यायन के भनुसार किन्नर भाषा में तीन तत्त्व पाए जाते 
हैं---भूल-(किरात) भाषा, हिन्द यूरोपीय (संस्कृत प्रारिवारिक भाषा), तथा भोट 
(तिब्बती) भाषा । तीनों भाषाओ्रों का मिश्रण अथवा वर्गीकरण दिखाने के लिए उन्होंने 
अपनी थुस्तक किन्नर-देशा (पृ० 376) में इस भाषा के कुछ शब्द दिए हैं :-- 


पृथ्वी-- वाल्यडः (हिन्दी) । 
बालू--वोल्यड (हिन्दी) । 
जलं---ती (किरात) | 
फ्लवर-- रैग [किरात) । 
झैते--रिम (किरात) । 
चबूतरा--ठण्टी (किरात) | 


स्योज्ञा--रो बोटड (हिल्दी-किरात) 
बे धोगे लिखते हैं: 


झ्रग्नि--मे (भोट) । 
चूल्हां-मेलिह्‌ (भोट-किरात) । 
चकमक--में रक (भोंट-किरात) | 
कूप--#ूपड (हिल्दी)। 
क्फै--उेनंड (किरात) । 


वृक्ष--बौटंड: (हिन्दी) । 
हथियार 7 योजह्‌ (हिन्दी) । 


संस्कृत के शब्द किन्नोरी भाषा में काफ़ी मिलते हैं, यथा - काठ (काष्ठ), कोहर 
(कोहरा), बिजुल (बिजली), रिसा (रीछ), खऊ (खाय), छोप (सूप,थमौस रस); 


रण्डोलस (रूणजुओ), भोगान ( 


"हजार 


भगवान), !पूजा (पूजा), बोदी (बहुत), वैया (भैयाँ)का) 
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उन्होंने तो किन्नर-भाषा में शब्दों का श्रमुपात भी बता दिया है+- इस सम्बन्ध में 
वबै लिखते हैं, 'जैसा कि मैं पहले कह चुका हूं किन्नर-शब्द-कोष में प्राय: 25 से 52 
प्रतिशत हिन्दी, 4 प्रतिशत भोटिया, भ्रौर 6 से 59 प्रतिशत तक शुद्ध (किरात) 
भाषा के शब्द हैं! (पृू० 322) |. पता नहीं इस गणना का झाधार क्‍या रहा है परन्तु 
इतना अवश्य है कि उनके कथन में प्रंश्तः प्रतिशयोक्ति नहीं है। किरात भाषां को वे 
“मूल-भाषा' मानते हैं जो युक्ति संगत नहीं है । यह आ्रांति इस लिए हुई है कि वे किन्नर- 
किरातों को एक ही वर्ग से सम्बन्धित मानते थे | 

डॉ० ग्रियर्सन ने ।89] ई० की जनगणना के झाधार पर रामपुरी झौर पश्चिमी 
पहाड़ी बोलने वालों की स्रख्या 55,77 बताई है। वे इसी जनगणना के 
आधार प्र राम पुर बुशहर रियासत में तिब्बती-बर्मी भाषा-परिवार की भाषा बोलने 
बालों की संख्या 7,455 जताते हैं। 


इस बोली में कई शब्दों की बनावट बढ़े साधारण ढंग से होती है, यथा :-- 


मे--भाग, शिड्‌--लकड़ी मेशिइ---आग की लकड़ी, दियासलाई। 
मड मडू---छुप कर महड--स्वप्न । 

ती--पोनी, दप्रोक्ब--छलांग लगाने वाला, तीद्प्रोकच्‌ु-- मेंढक । 
यल---थकना/चाबुक यलो यला--चाबुक से सजा देता । 

यल यल--थक कर 


इस बोली में सहायक क्रिया का बहुबचन नहीं होता, यथा-- 

घोड़ा चल रहा था। घोड़े चल रहे थे । 

राह युनो दुगे | शाह्डा युनो दुगे । ४ 

कनावरी बोली में तीत “वचन' हैं परन्तु उत में सर्वनाम के प्रतिरिक्त श्रन्तर 
नहीं दिखाई देता । यथा -- 


). एक बेल घास खा रहा है। ई दामेस ची जऊ दू । 
2. दो बेल घास खा रहे हैं । निश दामा थी जऊ दू । 
3. (दो से श्रधिक) बेल घास खा रहे हैं। दामा त्री ज्क दू । 
स्वनाम में यह भ्नन्तर स्पष्ट दिखाई देता है-- 
(।) [. तुम (पकेले) गए । किह बियो। 

2. तुम दो गए। किशि ब्योच मे । 

3. तुम (सब) गए । किनो व्योच मं । 
(2) _. मैं (प्रकेला) गया । ग ब्योक । 

2. हम (दो) गए । निश्षि ब्योच्‌ । 

3. हम (सब) गए । निडों व्योच्‌ । 
(3) !. वह (एक) गया । दो -ब्यो। 

2. बे (दो) गए। वोकथुहू व्यो । 

3. वे (सब) गए । दोगो ब्यो । 
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इस बोली में “बहुबचन” बनाने के लिए निम्नलिखित परिवतंन होते हैं :-- 

). “प्रा! या “शो” दाब्द जुड़ने से-- 

राषट्‌ : घोड़ा; राश्टग या राडों : घोड़े; छेच : स्त्री; छेचो : स्त्रियां; रग : पत्थर; 
रयो : बहुत पत्थर; थर : बाघ; थरो: बहुत बाघ | शालिच्‌ : लोमडी; छालिघों : 
बहुत लोमडिियां। 
2. “शो' लगा कर बहुबचन बनाना :--- 

हाथी : हाथीगो; शू : देवता; शूगों : बहुत देवता; 

बौबा : पिता । बौवागों : बहुत पिता; 

लामा : बौद्ध भिक्षु; लामागो : बहुत बौद्ध सिक्षु । 

कुकरी : मुर्गा (मुर्गी); कुकुरीगों बहुत मुर्गे (मुगियां)। 
3. “ए' लगा कर बहुबचन बनाना :-- 

दुकान : दुकाने; सोलक : सोलके; रोट : रोटे; (बहुत रोटियां)। 

खोद्निग : राजपूत स्त्री ; खोशनिगे (बहुवचन) । 

कुई : कुत्ता; कुए : कुत्ते । 

4. “स' का 'या' होकर बहुवचन : 

कुछ शब्दों के बहुबचन “स' को “या होंकर बनते हैं, यथा, भौरेस से भौरया, 
डाकेस---डाक्या, कोनेस--कोन्‍्या, भ्रादि | 

सेद --भेड़ बकरी का बहुवचन “ज्ेदा' या दोदों तो “श्रा'या “झ्रो' जोड़ने के 
नियम में भरा जाता है परन्तु इस का एक भ्रौर बहुवचन भी होता है--वह है 'जेह' । 
यह ऊंपरोक्‍त नियमों का भ्रपवाद प्रतीत होता है । 
5. 'ना' लगा कर भौ अहुबचन का बोघ होता है, यथा :--- 

. नदी में मछली है। समुद्रद्यों मच्छस दू । 

2. नदियों में मछली है। समुद्रह्ोंनों मच्छस दू । 

3. नदियों में मछलियों हैं। समुद्रढ्लोंनो मच्छा दू । 

ऊपरोक्त वाकयों में 'नो' शब्द “बहुवचन' के साथ 'में' शब्द के लिए झांया है । 
परन्तु एक वचन में वह दिखाई नहीं देता । डॉ० ब्रियसंन के अनुसार यह मुण्डा--- 
भाषाओ्रों का प्रभाव है।वबंसे ही उनके मत में “मी', (भादमी) का गीत की भाषा में 
*मीएन' (बहुत-भादमी) तथा मीएनऊ (बहुत से झादमियों का) हो जाना भी मुण्डा 
प्रभाव को व्यक्त करता है । 

भारत का भाषा सर्वेक्षण खण्ड” भाग | में डॉ० उदय नारायण तिबारी द्वारा 
अनूदित डॉ० प्रियर्सन का वक्‍तब्य पठनीय है-- 

“जैसा कि हमें याद है मुण्डा भाषाएं छोटा नाग्रपुर तथा भारत के मध्य भाग में 
बोली जाती हैं। यह्‌ ब््तु भी सब को याद है कि इन्‌ मुण्ड़ा भाषाओं से सुदूर उत्तर 
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में स्थित हिमालय में व्यवह्ृत भाषाओं में तिब्बती-बर्मी भाषाओं की विश्वेषताएं 
बतंमान हैं। किन्तु यहां सर्वेक्षण से स्पष्ट प्रतीत होता है कि दाजिलिंग से ले कर 
पंजाब तक एक ऐसी विचित् बोली की पट्टी चली गई है जिस में पूर्वी मुण्डा बंद 
की भाषाओं की विश्षेषताएं स्थित हैं किन्तु जिसे बाद में ग्ाने: वाले तिब्बती--बर्मी 
भाषा--भाषी लोगों ने दबा दिया हैं। इस प्रकार के प्रमाणों से यह स्पष्ट हो जातो है 
कि भ्रति प्राचीन काल में पंजाब स्थित कनावर (कनवार) से ले कर भारत के बाहर 
प्रशास्त महासागर होते हुए ईस्टर द्वीप तथा न्यूज़ी लैण्ड तक एक भाषा प्रचलित थी, 
जिस का ग्रवशेष इन स्थानों की भाषाओं में श्राज भी वर्त मान है। भाषा--विज्ञान तथा 
नृविज्ञान के पार्थक्य को सर्देव ध्यान में रखना चाहिए और इन तथ्यों को हमें 
नुविज्ञानियों के हाथ में भ्रागे की खोज के लिए सौंप देता चाहिए ।' 


अत: स्पष्ट है कि कनावरी बोली अनेक भाषाओं के बीच एक कड़ी का कार्य 
करती है प्रौर इस पर कई साधाओं का प्रभाव है | 


दूसरी भाषाप्नों के कुछ दाब्दों को इस भाषा-भाषियों ने अपनी ग्रावश्यकता« 
नुसार उच्चारण करना प्ारम्भ कर दिया प्लोर भ्रब वे शब्द इस प्रकार घुल मिल 
गए हैं कि उन के असली रूप का पता लगाने के लिए सूक्ष्‌म दृष्टि की झ्ावश्यकता 
पड़ती है-। प्रनेक हिन्दी शब्दों को इस बोली ने भात्मसात कर लिया है भ्लौर उन के 
लिए यहां कोई पर्यायवाच्री. शब्द ही नहीं मिलले । ऐसे कुछ शब्दों का- अंध्ययन 
रुखिकर होंगा :-- 

रेकड ; रेखा; झटक्याचिम्‌ : अटकाना ; पोल्टयामो : पलटना; रीक्षास : 
ऋषि; थौम्यामू : थामना; झाख्रोर : झ्रक्षर; तोमासों : तमाशा; पोरड : पीड़ा/बीमारी; 
गरौतराड्‌ : यौ मूत्र; दियूसाडः : दिवस; सौंकट : संकट; पुरझ्षी : पुरुष; सोथिऊं : सत्य 
बाले; बौसना : बसना; पौता : पता; थानाड : थाज्; प्रामोलिया : अमल वाला, 
झ्रादते वाला ; पौरजा : प्रजा; सोचकोई : सच ही; भोराक : द्षाराब/प्रकं; दुबाड़ : 
दूब; दूपाड : धूप; डोबी : डिबिया; खानडू : खान; बोटने : बटन; डूबेदा: डूब 
गए; तनु : शरीर; जोरिड्‌: जोड़ी; बॉलास : बल से; फुकयोमों : जलाना; 
अकरइ : चक्र; झोसडः : स्‍भ्रोस; बोगान : भगवान, इत्यादि । 

इस प्रकोर के शब्दों को ध्यान से देखने पर पता चलता है कि हिम्दी तथा अन्य 
भारतीय भाषाओं का किन्नौरी-बोली पर विधिष्ट प्रभाव है और इस के भाषा-शास्त्रीय 
अध्ययन की झ्रावश्यकता भ्रंब भी बनी हुई है । सीमावर्ती क्षेत्र होने के कोरंण यहाँ के 
लोगों को संस्कृति तथा लोक-भाषा श्राकर्षण तथा महत्त्व की वस्तुएं बन गई हैं । 


कारकों में इस भाषा में एक वचन तथा बहुवचल में निम्नलिखित्त रूप बनते हैं-- 
झावमसी-“मी' शब्द के कारकों की सभी विभक्तियों में रूप--- 
मी--श्रादमी 
एक बचन_ द्विवचन बहुबचन 


मीस निदा मीस भीस, (थेबर “स्कद में प्रादमी 
कर्त्ता-ने को' भ्रथं होता है) 
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झादमी ने। दो प्रादमियों ने । 
है मी पड निश मी पड 
करमं-को झादमी को दो प्रादमियों को 
करणा-से मीयू कवच, निष्ठा मीन द्वक्‍्च्‌ 


के द्वारा 
द्वारा। 


सम्प्रदान- मीऊ ताड्ेस  निश मीनू/मिऊ ताडेस 
के लिए शआ्रादमी के लिए दो भ्रादमियों के लिए 
अपादान _ मीयोच निश मीनोच, मियोच 

से एक आदमी से +: दो पझ्रादमियों से । 
सम्बन्ध मीयू निशा मीयू 


का, के की झ्ादमी का/के/की | दो भ्रादमियों का/के/की 


सीयू देन/मीयू.. निद्य मीनो 
भ्रधिकरण आदमी पर/में दो श्रादमियों पर/में 
पर 
सम्बोधन- भोए मी !_ श्रोए मीसुड ! 
हे अरे आदमी ! हे दो झादमियो ! 
बह---बो 
एक वचन द्विवचन 
कर्तान्ते दोस दोकसुडूस 
उसने उन दोनों ने 
कर्म-को दोपड्‌ दोकसुड्ों 
उस को उन दो को 
करण-से, _ दोऊ द्ृक्बू दोकसुद्धों द्वक्‍्च 
के द्वारा उस से उन दो से 
स्रम्प्रदान- दोउ ताइंस _ दोकसुड़ों ताडेस 
के लिए उस की/के लिए उन दो के लिए 


प्रपादान- दोऊ हक्‍्व/च दोकसुडो द्क्‍्व/च 


से उससे उन दो से 

सम्बन्ध- दोऊ दोक सुडू 

का,-के, की उस का उन दो का, के, की 
झधिकरण- दोऊ देन द्रोक सुड्ों देन 

में, पर उस पर उन दो पर/ऊपर 


सम्बोधत -- न 


आादमी से, के - दो आदमियों से, के द्वारा । 


आदमियों ने । 

मीनो, मीनू (मीपड़्‌) । 
आंदमियों को 

मीन द्वक्च्‌, मीनू द्क्‍्च । 
बहुत आदमियों के द्वारा । 


मीनू ताइंस 
प्रादमियों. के लिए 
मीनोच, मीनूच 
झ्रादमियों से । 
मीनो, मीजूं 
आ्रादमियों का/कि/की । 
मीनू /मीनो (मीनू देन) 
पध्रादमियों पर/में 


झोए मीगो ! 
अरे भ्रादमियों ! 


बहुबचन 
दोगोस 

उन्होंने 

दोगोनो 

उन सब को 
दोगोवो द्वक्च 

उन सब से 

दोगोन ताडेस। 

उन सब के लिए 
दोगोनो द्वकच 

उन सब से 
दोगोनू /नो 

जन सब-का, के, की 
दोगोन देन 

उन सब पर | 


लोक-भाषा [ 367 


इस बोली में झ्रायं-भाषाओं के बहुत झ्रधिक शब्द हैं कुछ की सूची नीचे दी जा 
ग्ही है 


दारडझ्‌ : घार; दिवाड : दीपक; सोताजुग : सत्ययुगे; रोथाड़ : रथ, पालकी। 
माऊले : मामा; वान्जास : भान्जा; मी : झादमी; छेली : बकरी का बच्चा (बलि देना), 
बौंर्या : भागा ; दूपाड : घूप; गोटड : घराट; गोर : घर; पाइनोन : पहनावा; दुखी : 
दुःसी; कोइलयोश : कैलाश; चोनडिका : चण्डिका; दोषाह : दोष, प्रपराध; हिलयाश : 
हिला; पोछयागयो : पहुंचा; वेशाम : बंठानों; पोरीस : पढ़ना; मन; मां; वन/वोन : 
बाप, पिता; पालयारेईं : पालना; मुलुक : देश, अधिक संख्या में; देशाड्‌ : गांव; 
बेराड : देर, समय; ब॑ रह : बाहर; सोना : सोना ; झ्टक्याचिद : भ्रटकाना, रोकना; 
मॉटिड्‌ : मिट्टी; बोसोम : भस्म; गोथड : गीत; नालिड : नाला, घाटी; बोचयाया : 
टिकाकर; प्रायो/पराया : ससुराल ; मोनाडः : मन; : बवा : बाप; तलाई: तालाब; 
पोरमी : प्रेमिका, पत्नी; ज़ाही/जाई : लड़की, बेटी ; ज्ञानी : जिन्दगी; बेमानीच : 
बेइमान; इमानदार : इमानदार; मुस्ल : मूसल; तोमासों ; तमाशा; घागरु : घागरा) 
ठण्डेव : ठण्डा; कुई : कुत्ता; मिग : झ्ाँख; आादाडु : आधा; बापू : पिता; नामी 
नोखी : नई नई; लोस्ते : आलसी; “वान्डारी : भण्डारी; मापो : मामा/ननिहाल 
कुलाड्‌ : कूहल; कोभी : कभी; पॉलस : फुश्राल; ठोह्‌ : ठोकर/इशारा; वोठहः : वृक्ष 
पोरिष्टाड : प्रतिष्ठा/उद्घाटन; सोतमत : सत्य; पोरखूयाशों : परख रहे; लायकी: 
लड़की; वईच : छोटी बहिन; जागाड़ : जगह सोकिन : सौत; गोरंबन : घर बार: 
सलोकी : सलूक: कागली : कागज; आखौर : अक्षर; गोयने : भृहस्वामिनी; आदो : 
आधी; रोपह : धान के खेत; कुटोन : कुट्टन; बोरड : वरदान; रीशास: ऋषि; 
खाहस्या : लांघना; थोमा : थामना; डाडिहू : डण्डी; टोल्या : ढंडने के लिए । इत्यादि । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि प्रागैतिहासिक काल से इस बोली का संस्कृत तर्था 
अन्य ग्रायें-माषाओं के साथ घनिष्ट सम्बन्ध रहा है। मुण्डा भाषाग्रों में खन' तथा 
“कम” दाब्द गिनती में लगते हैं। संस्क्रत में भी “अधिकम्‌' शब्द लगाकर गिनतौ होती 
है; यथा--त्रयथधिकं शतम्‌्--एक सौ तीन, “विशत्यधिकम्‌ सहस्र ,-एक हज़ार बीस, 
इत्यादि । सैस्‍्कृत भाषा के गिनती के नियम किन्हीं ग्रंशों तक किश्नर-बोलियों से मिलते 
हैं, यंथा--संस्कृत में भी गिनती दस तक होती है और “दक्ष क्षब्द के पहले'एकादश-- 
एक -# दश, द्वादश--द्वि+ दश भ्रादि का क्रम चलता हैं । इसी प्रकार कनौरयानुस्कद 
में 'साये” (दस) के पदचात्‌ इद (एक) लगाने में सिहिद (ग्यारह) बनत्तां है। प्रन्तर 
केवल एक--दो भ्ादि गंणनावाचक शब्दों के पहले” झथवा “पीछे' जुड़ने का है । 


वैसे किन्नर-बोलियां शब्द-भण्डार की दृष्टि से सशक्त हैं भौर उनमें छोटे-से-छोटे 
भावों को व्यक्त करने की क्षमता है।। इस सम्बन्ध में "जलता शब्द का प्रयोग स्थिति 
को स्पष्ट करता है--- 


ज़कड़ी जल रही है--शिह््‌ बारों दू । + बारो-- 90००० $८॥86. 
मकान जल रहा है--किम बोंगो दू । बॉँगो-- 890 5७5८, 
धर # ४ 75- ८ (“बोगो' जल कर खराब होना) 

कपड़ा जल रहा है--गस बोगों दू । ् 
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लकड़ी जलाझ्ो- शिट्ट ल्योग । (“ल्योग' दूसरी जलती हुई वस्तु से जलाना) 
दीपक जलाओ--दीवाड्‌ ज्योईं/ल्योगी । (दियासलाई भादि से जलाना) 

सिगरेट जलाोशो--सिगरेट ल्योगीं । 

भ्रपना घर मत जलाझो--मुरौं किमू था पोगी । ('पोगीं' किसी चीज़ को जलाना 
अथवा जला कर नष्ट करना) । 

लकड़ी जलाओ--शिड्ा पोगीं । 

ल्‍्योगमो--जलाना । (टूसरी जलती हुई वस्तु से जलाना) । 

चूल्हे में प्राग जलाओ--फौ फालिंड मे पारीं। पारी--नए सिरे से श्राग जलाना । 
पीगमों --जलाना (रखी हुई बस्तु को जलाना) । 

मुर्दा नहीं जला--शीमी भा बुक । बोक--गर्म ;- बोकती--गर्म पानी । 

बुस्मो- जलना, जलकर उसी समय बिल्कुल नष्ट होना । 


इस बोली में पुरुष के ससुराल के लिए “दूरेस' तथा स्त्री के ससुराल के लिए 
“परायो किम! (दूसरे का घर) शब्द मातृसत्तात्मक व्यस्थां को सिद्ध करते हैं ।- ऐसा 
प्रतीत होता है कि श्रति प्राचीन काल में स्त्रियां अपने घरों में रहती थीं- तथा पुरुष 
ससुराल में आकर रहना आरम्भ करते थे । पुत्री को मायके में लाड-प्यार तथा गृह-कार्य 
की स्वतन्त्रता इस बात की पुष्टि करते हैं । 


इस बोली में उत्तर व दक्षिण दिशाओं को बताने के लिए कोई शब्द नहीं हैं । 


गाँव के लिए इस बोली में देशड्‌' शब्द मिलता है तथा दूध के लिए एक मात्र 
दाब्द खेरडः (क्षीर) इस जाति के इतिहास के साथ सम्बद्ध है। नदी के लिए. एक मात्र 
शब्द 'समुद्रह का प्रयोग यह सिद्ध करता है कि अति प्राचीन काल डः इस वर्ग के लोग 
“समुद्र” (सागर) के पास रहते होंगे | सम्भव है. ये लोग मानसरोवर के पास रहते हों 
झोर उसे “समुद्रह कह कर पुकारते हों तथा सतलुज को मानसरोवर के साथ सम्बद्ध 
होने के कारण. 'समुद्रह नाम दिया गया हो । नदी को “गंग्रा' कहने का प्रचलन इस 
बोली पर द्वबिड़ भाषाओं का प्रभाव दर्शाता है। बंगला भाषा में छोटी नदी को “गांग! 
कहा जाता है | ये शब्द इस जाति के इतिहास के भ्रटूट तन्तु हैं प्रतः इनकी ब्युत्पत्ति 
का अध्ययन अनेक महत्त्वपूर्ण गुत्यियों को सुलभाने में सहायक सिद्ध हो सकता है। 
किन्नर-बोलियों का द्रविड़ भाषाओं के साथ तुलतात्मक भ्रष्ययन भी प्रस्तुत किया जाना 
चाहिए ताकि इस वर्ग के विभिन्न प्रा्ग तिहासिक कालीन सम्बन्धों को भ्रधिक स्पष्टता से 
प्रकाश में लाया के सके । 

“सोमेसी' शब्द का ब्राह्म मुहूर्त के लिए प्रयोग इस क्षेत्र की 'सोम” सम्बन्धी संस्कृति 
का धोतक है । “गोलसडः' का अर्थ इस बोली में महोना है जबकि “गोल' श्ब्द चाँद के 
लिए प्रयुक्त होता है तथा 'सह' का भर्थ ब्राह्ममुहृर्त श्रथवा खुलना--उदय होना' होता 
है । इसका भ्रथं यह हैं कि यहाँ निवास करने वाली जाति “चन्द्रमास' से श्रपना समय 
गिनती थी । ब्ष के लिए “बोषंहू' शब्द का प्रचलन है परन्तु यही दाब्द आयु के लिए 
भी प्रयुक्त होता है, यथा, 'किन ते वोष॑ड' का भर्थ हुआ “आप की क्या उम्र है ? यह 
सिद्ध करता है कि भारम्म में इस क्षेत्र के निवासी “वर्ष के सम्बन्ध में जानकारी नहीं 
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रखते थे । इसी प्रकार दिन व घूप के लिए तिब्बती शब्द “यूनेगू (अथवा उसके पर्यायों) 
का प्रयोग तथा “दिउस' दाब्द के सम्बन्ध में निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि 'दिउस' 
प्रथवा “दिउसड्‌' संस्कृत का शब्द है पर तिब्बती भाषा-भाषी लोगों के प्रभाव के कारण 
यूने शब्द का प्रचलन झ्रारम्भ हुआ। “उत्तर व दक्षिण' दिशाओं के लिए शब्दों का 
झभाव भांषा-वैज्ञानिक तथा नृतस्त्वशास्त्रीय अध्ययन की दृष्टि से भ्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण हैं। 
किन्नर --भाषा की बनावट प्राचीन संस्कृति की झलक प्रस्तुत करती है प्रत: इस 
बगं के इतिहास के सम्बस्धे में निष्कर्ष निकालते समय हमें इस तथ्य को नहीं भूलना 
चाहिए । 


परिशिष्ट ॥ 


लोक गीत 


मेश्रों का गीत 


गोली गो होना हाया वे होना । 
यूचाला डेना, कुल्लू देवता, थुचाला शोड्‌ 
हो हिरमा देवी ने । थुचाला । ज्ञोम की 
ज्ञा ज़ोम हो प्रोसो थानेड | 

ब्याहे होना हो गोरबोरिडू अग्ग 
हो। 

ग्रुरंबिन हो हिरमा देवी ने, गुरबिन 
हो । ज्ञाए सीना हो, सोरई युडुरिडा, जाये- 
सीना । 

पाक खेलीच हो सोमा पाने, पाशा 
खेली । 

जाये सीना हो देवीयू चोण्डिके, जाये 
सीना । 

दड्ची जाएस हो, ग्रोसो शहकरस, 
दड्ग्वी ज़ाएस । 

दड़ची ज़ायेस हो छोल्यो शडकरस, 
दडची ज़ायेस-। 

दड्ची ज़ायेस हो चिकम्बा दुर्गा, 
दड्ची ज़ायेस । 

दड़ची ज़ायेस हों तेकम्बा दुर्गा, 
दड्ची ज़ायस । 

दडची ज्ायस हों, ताराने तारासन 
दहची जायेंस । 

दड्ची ज्ाएस हो. उषा जड्खाइने, 
दहची ज्ायेस । 

दह्ची ज़ाएस हो लाटे ज्ञा ठोंटे, 
दड्ची ज्ायेस । 


टेक । 
नीचे से ऊपर कुल्लू देव, नीचे से ऊपर 
हिरमा देवी । नीचे से ऊपर | इकट्ठे हुए 
(सुंगरा के पास) थानडः नोमक स्थान पर । 
विवाह किया गोरबोरिड गुफा 
में । 
गर्भवती (हों गई) हिरमा देवी, गर्भवती । 
उत्पन्न हुए अ्ट्ठारह भाई बहिन, उत्पन्न 
हुफूप 
पाश्षा खेल, सोमा पाने (स्थान में), 
पाशा खेला | 
पंदा हुई देवी चण्डिका,.. पैदा 
हुई। 
इसके पद्चात्‌ उत्पन्न हुंग्ना, सुडरा 
का शझ्टकर इसके पश्चात्‌ । 
इसके पश्चात्‌ पंदा हुए चगगांव के 
शडकर, इसके पश्चात्‌ पंदा हुए । 
वहां से पैदा हुई छोटा कम्बो की 
दुर्गा, बाद पैदा । 
इसके बाद पैदा हुई बड़ा कम्बा 
की दुर्गा । बाद पैदा हुई। 
वहां से पंदा हुई तरण्डा की तारा, 
वहां से उत्पन्न हुई । 
वहां पंदा हुई ऊषा सोने (के 
जे बरों) वाली, वहां से प॑दा हुई । 
वहां से उत्पन्न हुए, गूंगे बहरे, 
उत्पन्न हुए । 


जेता मानी हो भागा बान्‍्ठों शेते, 
जैता मानी । 
पाशा खेली हो, नुदा शा जोदा, 
पाशा खेली । 
कीसी बान्ठ॒या हो जेष्मोहुस्या 
युडजे, कीसी बान्ठया । 
कीसी बांदया हो ग॑गीचा रिड्ज़े, 
कीसी बान्ठया । 
कीनो तोदे हो, ग्रोसों शंकरस कीनो 
तोदे । 
कीनों तोदे हो, ग्रोसों थानडों, कीनों 
तोदे । 
नोस्ता मानी हों, गांगीचा रिडज़े, 
दोस्ता मानी हो । 
नोसमा नीमा हो राये दयार (दशहरा) 
दोसमी, नोसमा नीमा हो । 
नोसमा मानी हो गाँगीचा रिड॒ज़े, 
नोसता मानी । 
नोसमा नीमा हो, पीरियों सोरानड 
नोसमा नीमा हो । 
पीरियो सरानइ हो, वाणासुरो खण्डी, 
पीरियो सोरानड । 
कीनो तोदे हो, भाबेओ शहकरस, कीनों 
तोदे। 
कीनो तोदे भाबेको खुनाइ, कीनो तोदे । 
नो सता मानी हो, गांगी रिडजे, नोसता 
मानीक । 
नोसमों नीमा हो, स्पीति खागों, नोसमा 
नीमा हो । 
नोसता मानीक हों, गांगीचा रिहजे 
नसता मानी हो । 
नोसमा नीमा हो, एका बोल्दोर, 
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ऐसा नहीं, भाग बांठेगे (लगायेंगे), 
ऐसा (तो) नहीं । 
पाशा (तास) खेलने लगे, इधर से 
उधर, पाशा खेलने लगे । 
आप ही बांट दो ज्येष्ठ भाई झाप ही 
बांट दो) 
श्राप ही बांट दो (बड़ी) मेरी बहिन 
श्राप ही बांट दो । 
आ्राप को है, सुंगरा के शंकर । झाप 
को है। 
श्राप को है, सुंगरा (का स्थात) भाप 
को है (है) । 
इतने से नहीं, मेरी बहिलत, इतने से नहीं । 


इतने से न हो आठ दिन दश्वहरा, इतने 
सेन हो तो। 
इतने से (मी) होगा -तहीं, मेरी 
बहिन, इतने से नहीं । 
इतने से नहीं होगा तो, सुनहरी 
सराहन, इतने से न हो तो । 
सुनहरी सराहन, बाणासुर को 
त्रिशूल, सुनेहरी सरहान । 
आप को है. भावा के शडकर, झाप 
कोहै। 
ग्रापको है भावा का परगना, आपको है । 
इतने से (होगा) नहीं, मेरी बहिन, 
इतने से नहीं-। 
इतले से न हो तो , स्पीति को क्षेत्र 
इतने से न हो तो । 
इतने से होगा नहीं, मेरी बहिन, इतने 
से नहीं । 
इतने से नहों तो, एक बोल्दार (कण्ढा), 


नोसता मानी हो । इतने से नहीं । 
महेश्वरों का गीत 
दुड्ग लेयो दडडड युच्ालो डेना नीचे से ऊपर, महांदेवों का बात । 


मादेव गोनों कवा । 
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थुचाला शोडा मादेवगोनों झ्राऊ । 
मादेबगोनो झआऊस लोतिश-युडज्े ! 
या युडझजो | हम व्योमो वद दुई ? 
बणासिरस लोतिशछा प्रोलों छोहूसा 
व्यो दुक । 

ज्ञोम गोरवोरडः झ्ागों । 

गोरबोरिडः झागो गुविन हाचिस 
हिरमा देवी । 

ज्षोरमेस देवी चोण्डिका, दडचले ज़ोर- 
मेस सुडरा महेष्वर । 

दडचले ज़ोरमेस भावा मोनशिरस । 
दडच ले ज़ायाश चगांव महेशुर । 
दडचले ज़ायाश नेल्चे ऊषा देव । 
दडचले ज़ायाश लोटे शा ठोटे । 
काकचो ले दुश, बाग बान्ठी । 

सुडरे मेशुरिस लोतिश-- 

दऊचे ! या दऊचे ! किस कग कग 
केरई । 

ज्येष्टडस्या युडज्ञेच-की तोशिरई 
सुहरा देशडचों । 

दे लोन्मो बेरड सुडरे मेशुरिस लोतोश 
रिडज़ो ! या रिहज़ो ! नासता मानी | 


युडज्ञे या यूडजे नास मानिमा सोरानो 
बोलन तारीं । 

माज़ों गाहूस्या युडज़े किनो बोलन 
भावे खुनाड़ो । 

रिहज़ो या रिडज़े |.नास्ता मानी । 

दे लोन्‍्नो बेरहः रिहज्े चण्डिका स 
लोतिश-नास मानिमा स्पीति नालिडों 
बोलन । 

कोनसड्स्या यडूज्ेच-की तोदिरई 
प्ग्रामड खुनड़ा । 

रिहज्े | या रिहसे । 


नास्‍्ता मानी । 


ऊपर से नीचे, महादेवों की मां । 

महादेवों की मां ने कहा--भाई ! ऐ 

भाई ! कहां जाने के लिए भरा रहे हैं ? 
वाणासुर ने कहा--नमक के व्यापार 

के लिए जाऊंगा । 

गोरबोरिडः गुफा में । 

गोरबोरिड गुफा में गर्भवती हो गई, 

हिरमा देवी । 

पैदा हुई देवी चण्डिका, उसके बाद हुए 
सुडरा महेदेवर । 

बाद पैदा हुए, भावा महेश्वर । 

बाद पैदा हुए, चगांव महेश्वर । 

बाद पंदा हुई, निचार की ऊषा देवी । 

बाद पंदा हुए, गूंगे श्लौर बहरे । 

बांट रहे हैं, भाग बांट (रहे हैं) । 

सुझूरां महेश्वर ने कहा--- 

बहिन ! ऐ बहिन ! आपने बांट कर 

देना । 

बड़े वाले भाई, आप ने बंठना, सुहूरा 

गाँव में । 

ऐसा कहते समय, सुडरा महेद्बर ने कहा-- 
बहिन ! ऐ बहिन ! इतने से 

नहीं । 

भाई ! ऐ भाई | इतने से न हो तो सराहन 
(प्रापका) बल रहा । 

बीच वाले भाई ! आप के बले में भावा 
परगना 

बहिन ! ऐ बहिन ! इतने से नहीं ! 

ऐसा कहते समय बहिन चण्डिका ने कहा-- 
इतने से नहीं होगा तो स्पीति नाला--बल 
से। 

छोटे वाले भाई ! झाप बेठना चार गांव 
परणगने में । 

बहिन ! ऐ बहिन । 

इतने से नहीं । 


राजग्रामड खुनाढों, व प्रडतय 
शोड मेललमच रिडः । 

बाइचे ! या वाइचे ! की 
तोशिरईं नलचे देशइचो । 
हमगी श्षेतीं लाटेशा ठोटेश ? 
चगगांव मेशुरिस लोतिश-अड्टू लोटे 
रिडज़ च्‌ अ्रड रड ई तातोक | 
प्रडः रह हो तातोक 

शिर मुखड्ों दड मडमड्‌ । 


अनेनों तागिश, चण्डिकास 
बेइटोलो योठडः । 

मड मड़ दुशा सता शूझ्रालिढ 
युमनों वेरडः व्योगिश, 

देवी चोणष्डिका अनेनों तोशिमिग 
कोद्टास्पी | 

अ्नेनों मह मडः तागिश, 
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राजग्राम परगना, ब्रुआ से 

नीचे रामणी से ऊपर । 

बहिन ! ऐ बहिन । श्राप 

बंठना निचार गांव में । 

वहाँ लगाएंगे गूगे बहरों को ? 
चगांब मेहेश्वर ने कहा-मेरी गूगी 
बहिन, मेरे (भ्रपने) साथ रखूगा । 
मेरे साथ ही रखूंगा । 

सामने वाले मूहरे (मूर्ति) के पास छुपा 
कर । 

अपने को रंखा चण्डिका 

ने वेणी के नीचे । 

छुपा कर है सत शूभझा (का परगना), 
पीछे के समय गई, 

देवी चण्डिका अपनी बंठने के 
(स्थान) कोठी (मं) । 

अपने को छपा कर 


सत शुूझालिझ । रखा सत शूआलिढ । 
साइ गीतड्ट गोथड्‌ 
यो नाले गोले गोना 
हाया वे होना । टेक 
होला लानते, हुना जादों या तो गाएं-वनाएं, ब्र॒भी 
बेरड । इस समय--- 
कोय ता लानते भ्रगवान या तो बनाएं भगवान 
जीव गीयड्‌ । जी का गीत । 
कागलीऊ अक्षर आ रड्‌ कागज़ के भ्रक्षर 
ड््ई। अ झा के साथ इ ई (से शुरू होते हैं) । 


छासू भ्राखोर उमा रडः सीरी । 
गीथाच्‌ भ्राखोर हाया वे होना । 
नीमचो रातयाड 


यान चो तोइयां ? प शिह्‌ ? प॑ रंग ? 


वान चो तोइयां पाटो 
बोरोनिड । 


तिब्बती प्रक्षर के साथ ३5 श्री (से शुरू होते हैं) 
गीत के ग्रक्षर 'हाया वे होना हैं। 

पिछली रात (रात का प्रन्तिम पहर) 

जाग रहे हो? ऐ (घर की) चार (कोनों की) 
लकड़ियों ? चार पत्थरो ? 


जाग रहे हो (लकड़ी के) समतल 
लरजोे ? 
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यान च्ो तोइयां अ्रशी 
दीवारें ? 

यान चो तोइयां उदूटी 
टीनीड्‌ ? 

यान चो तोइयां कोयले 
गोष्टाडा ? 

यान चो तोहयां फालिड 
दाड गोयने ? 

दूपाड्‌ के रइयं चाइकुम 
मेलिडो । 

यान चो तोइयां ताली 
बन्डारी ? 

हार शानेदा नीमचो 
रात्याड्ों । 

तो ता काईयं हु रछाड्‌ 
चो शुदड्‌ । 

दो मा नीमा, भोई दम 
तो माकू । 

दो मा नीमा झोई ठण्डा 
पानी । 

साइचो लेग्याइयं 

जाऊ कोनसाइसे वाइचे । 
साइरग्योई लिख्याइयं 
उदूटी टीनिड्स वाइराड्‌ । 
आई ताले मा साइड 

भाई ता भ्रादों रातीडू । 
पोद माइच कूकरी आदो 
रात्याड बाशों । 

पोद से कुकुर नीमचो 
रातीड्‌ बाहों । 

दाऊच्‌ ता लोतोश- 
याइचे ये कुन्ता कूपा ले 
्याईयं सेरे रोपाडों गोने 


जाग रहे हो एक ही (पेड़ की) लकड़ी 
दरवाज़े ? 

जाग रही हो एक 

ही लकड़ी की बनी खिड़की ! 

जाग रहे हो ? लाल 

गाए (ब) पशुभो के समूहों ? 

जाग रही हो चूल्हे के पास 

(सोई हुई) गृह-स्वामिनी ? 

घूप लगाओं एक ही 

पत्थर के बने चुल्हे में ? 

जाग रहे हो ताली 

रखने वाले भण्डारी ? 

गला जम गया या बैठ 

गया पिछली रात (अन्तिम पहर) में । 
अगर है तो लाझो शराब 

की सुराही से शराब । 

वह यदि नहीं है, एक 

सूटा तम्बाकू । 

वह यदि नहीं है एक (घुंट) 

ठण्डा पानी । (ही दे दो) । 

रात खुल गई देखो 

सब से छोटी वाली बहिन ! 

रात खुल गई देखो 

एक लड़की की बनी खिड़की से बाहर । 
भ्रभी नही खुली 

अभी तो झाधी रात है । 

बिना तमीज़ का मुर्गा प्राघी 

रात को बोला । 

तमीज़ वाला मुर्गा पिछली 
रात बोला । 

बड़ी बहिन ने कहा-- 

बहिन कुन्ती नीचे 

देखना धान के खेतों वाले रोपे में लंगूर 


बन्दारों बूले रड्‌ तीडली। 


कुनतास्ता लोतोश-दाऊचे ! 

ये दाऊचे ! झ्राडः ता माय 

बूले रड तीडः ली । 

कुनता वीग्योश कटोन तानेऊ दवा । 
कुनतयास लोतोद्ा-या खूटोन नाने । 


आइ्‌ वोरड केद्टराइयं बूली रड तीझली । 


कूटोनस लोतोस-आइ छूदू वोराह? 
गे चूटोन नाने । 

वोरड ग्यामा रीशास 

मोमाऊ वाद्‌ वीरइंय | 

कुनता वीग्योश रीखास खोनलीडो | 
कुनतास लोतोश-या रीशास 

मोमा आंडू वोराड केराईय । 
रीक्षास लोतोश-अड छदू बोरड 

ग रीक्षास मोमा । 

कुन्ताश लोतोश-किन 

मानिमा नीतों हातु वोलास ? 
रोशास मामास लोतोश-कुन्ता देवी 
किनू वोरड्‌ ग्यामा वारह वर्षाड्‌ 
सेवाहइ लानरई । 

लाननू ले लानरेईं नीमचू 

रातीड्‌ लानरेई । 

नीमचू रातीड गोवरों चुडुगी । 
ग्रन्ता जाली कोइले गोष्टाडः पड़ 

ती ली केरेई नीमचू रातिड । 
नालडो ती प्याच्‌ मा लोइ्रग्यास तड्‌ । 
कर मू ली केरेई झौलासा घोरो | 
घरन भ्ौौसेरेई पोक्शिशा गोरों । 


लाजा माली औलासा 
गोरो । 
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बन्दर हैं पीठ पर गोद में 

(बच्चों के साथ) | 

कुन्ती ने कहा-बहिन ! 

ऐ बहिन ! मेरे तो नहीं हैं । 

पीठ पर गोद में (बच्चे) | 

कुन्ती चली गई कुट्टनी नाती के पास । 
कुन्ती ने कहा-या कुट्टन नानी ! 

मुझे वर देना पीठ पर व गोद में (बच्चे) । 
कूटनी ने कहा---मैं क्या वर दूं ? 

मैं कुट्टन नानी हूं । 

वर चाहिए तो ऋषि 

मामा के पास जाना । 
कुन्ती गई ऋषियों की सभा में । 

कुन्ती ने कहा-ऐ ऋषि 

मामा, मुझे वर देना । 

ऋषि ने कहा-मैं क्या वर द्‌ ? 

मैं ऋषि मामा हूं । 

कुन्ती ने कहा-श्राप से 

नहीं होगा तो किसकी शक्ति से (होगा ?) 
ऋषि मामा ने कहा--कुन्ती देवी ! 

ञ्राप कों वर चाहिए तो बारह 

वर्ष सेवा करों । 

करना, सेवा पिछली रात 

(झ्रन्तिम पहर में) करना । 

पिछली रात (भ्रन्तिम पहर) को गोबर उठाना । 
लाल गाए के समूह के मूत्र में (के साथ)- 
पानी भी लाना पिछली रात (ब्राह्ममुहुतं) को । 
नाले में परिन्दा नहीं लांघने तक । 

लाना और लाना केच्चे घड़े में । 

पानी गिरने की आवाज़ से गिराना 

पक्के घड़े में । 

इधर उघर कच्चे (पानी पड़ने 

लगा) घड़े से । 
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कुन्ताश लोतोदय नालाझो 
तीप्या! 

अडः बुद्धिडः केरेइं । 

ती प्याचस लोतोश-- 

अडः ठदू बुद्धि ' 

कि मानिम नीतों हाते बुद्धि ! 
ती प्याचस लोतोश--हैद ठद्नू बुद्धि ' 
लेसा लासी तीओ तीखमस 
लेसा लासी । 

ऊ ली थोरेई नीमचू 

रातिड्‌ । 

ऊ ली थोरेईं रूगयुई रहः 
कुम्मोच । 

श्रम्मू ली धोरेईं स्गुई 

किस्मों ऊ। 

कुन्ता विग्योश, स्ग्युई 

रडों कुमो । 

जाई नू युसको डुलचिद ऊ | 
डुलचिदा ऊ हाला 

नीमच्‌ दांक्चिद ! 

हालास ता मात्ती ? निद्रढ्‌ 
आालसी । 

अनता डुलचिद ऊ 
कोथौरियों बासी । 

काथौ रियो वासी स्तुपचों 
थौमा स्तुपची वासी ते । 
वोक्चों थौमा बुक्च 
वासयातों । 

दुंगे थुस्को प्वीग्यों जे विजे | 
दुगे थुस्को छोगे जे बिजे | 
दुगे थुस्को खहतोंटे शपा ऊ। 
दुगे थुस्को पीगे जे विजे । 
जाईनू घुस्कों रुज़ा डोंगर । 


कुन्ती ने कहा- नाले 
के पानी के पक्षी ! 
मुझे बुद्धि दो । 
पक्षी ने कहा--मेरी 
कैसी बुद्धि ! 
“आप को नहीं होगा' कैसी बूद्धि ! 
पानी-परिन्दे ने कहा-भौर कैसी अ्रकल ! 
लीपना पानी की हरी काई से 
लीपने। । 
कूल भी उठाना, पिछली 
रात को । 
फूल भी उठाना नौ 
कण्ढों के बीच से । 
उठाना भी उठाना नौ 
किस्मों के फूल । 
कुन्ती चली गई, नो 
कण्ढों के भ्रन्दर । 
वहां से लीचे डुलचिद्‌ नाम का फूल । 
ड्लचिद फूल (तू) कैसे 
पीछे रह गया ! 
किसी तरह नहीं ।- नीन्‍्द 
और झालस से । 
उस डुलचिद फूल की 
कस्तुरी की सुगन्ध (होती है) | 
कस्तूरी की सुगन्ध, मुट्ठी में 
उठाएं तो हथेली में बास हो जाती है । 
गठड़ी में उठाएं तो गठडी 
में सुगन्‍्ध हो जाती है । 
उस से ऊपर लाल रंग का जे विजे (फूल) । 
उस से ऊपर सफेद जे विजे | 
उस से ऊपर छोटा ध्वापा फूल । 
उस से ऊपर पीला जे विजे। 
सब से ऊपर बूढ़ा डोंगर (फूल) । 
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आझ्ञानता रुज़ा पलने श्राप तो बूढ़ा है (पर) 

मूलू डाडिडः स्था। डण्ठल चाँदी का है| 

जाड मोलिहूस्था । ज्ञोटी सोने की है । 

झानता रुज़ा, काथौरियों वासी । अपने आप तो बूढ़ा है, पर कस्तूरी की महक 
है । 

डेकरासू लीयेस रुज़ा ढोंगरे । नवयुवकों के लिए बूढ़ा डोंगर (पहाड़ी कमल) 

छेचानू लिए खद्पोटों ढाप ऊ। महिलाझों के लिए छोटे घास वाला फूल । 

कुनता देवी दाई शोड्‌ कुन्ती देवी फिर नीचे नीचे । 

शोडः बनमा सग्युई रह कुमोंन । नीचे नौं झाई कण्ढों में से । 

कुनता देवी वारह बोषाडः सेवाडः कुल्ती ने बारह वर्ष तक सेवा की । 

लानगिद्य । 

कुन्तास लोतोश--या रीक्षस मामा कुन्ती ने कहा-हे ऋषि मामा ! 

सेवाइः लानोक प्रहः वोरड केरेई । सेवा हुई (की) मेरा वर दो | 

वोरडः लानग्योश बुले वर दिया पीठ पर 

रडः सतडली । और गोद में (बच्चे) | 


कहा. जाता है कि जब कुल्ती ने ।2 तक तपस्या की तो उसे ऋषि ने कहा कि 
प्रात: काल मुर्गे की बाँग पर यदि वह उससे वर लेने भ्राए तो उसकी इच्छा पूरी हो 
सकती है | मुर्गा बदतमीज़ था उसने आधी ही सात को बांग दे दी, उसकी बड़ी बहिन 
उस समय जागती थी और यह जानती थी कि कुन्तो सन्‍्तान प्राप्ति के लिए तपस्या 
कर रही है, वह चुपके से उठी और ऋषि: के पास चली गई। ऋषि को जब उसने 
बताया कि उसने 2 व्ं तक तपस्या की है तो उसने बिना श्रगला प्रइन किए 60 
कौरवों का वर दे दिया प्रात: काल जब कुन्‍्ती की आंख खली झोर मुर्गों ने बांग दीः 
तो वह भी उठ कर ऋषि के पास गई | जब उसने बरे मांगा तो ऋषि बड़ा क्रोषित 
हुआ भौर कहा कि बार बारे वर नहीं मिलता | इंस पर उसने सारी- बात बताई । 
ऋषि को दया तो भाई पर वह क्या कर सकता था, उसने उसे बताया कि उसे फिर 
तपस्या करनी पड़ेगी। 2 वर्ष दोबारा तेपेस्था करने के बाद-वह जब वर लेने गई 
तो उसे ऋषि ने 5 पुत्रों का वर दिया। उसने इसका कारण पूछा तो पता चला 
कि वे 5 ही पुत्र 60 से कहीं भ्रधिक बेलशाली होंगे। इस प्रकार 5 पाण्डवों. का 
जन्म हुआ । 


वर्षा लाने का गीत 


भ्ररित प्रनकालझ वीरोशे वहूकार इस ऋतु में अ्रफाल (पड़ गया) ओर स्रब 
कुछ समाप्त (हो गया) । 
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खाकड़्ो ची रह, काकचों दामड्‌ रडः । 


राय निज्ञागों गोयने निष गुद हाथ जोड़यों । 
फायुलों डोम्बर गोल्यन्निग हाचे । 


जैस कुसता मानी गोल्यन्निंग हाचे । 
अमृत कन्पा ताइम किन नामड्ट नीतों । 
किम नामड्‌ नीते नामड चाल्य तो । 
यु रडों योब्‌ थु राहों थुद्‌ । 

न्‍्योट्यो डोम्बरसुड राय दयारी वेशों 
दयोगलड कुमो । 

दुरे दा रूपामा भगवती डोम्बर । 
राय दयारो दोम्या राय निज़्ागों । 
बोनयुहज़ निशगुद हाथ जोड़ेयो । 
जोल्यो जी माराज जेस्किस्ता मानी । 
गोल्यन्निंग हाचे ताइशिद मानी 

ना ताइमा वाग्याग्या बीतोश । 
मागवातीश लोतोश-भड बोलास मानी 
शिशेरिड्लों लोरिच । 

विक्षेरि छोस लोतोश-राय निज्ञागों 
छाडा ! राय निचागो छाका । 

किना इथनीमा | 

किना हथनीमा गोयनिड 

गस बोक । 

राए दयारों कोमों होवोन लानतोक । 
की गोयनिंग कन्ना निडा खुशी लानतोई । 


दराय दयारु दोम्या मूछल पानी छुटयाश । 
दुनिया चो हैरान । 

ड्वोम्यू जोग लान्ग्योश, दारयोद कोटड़े । 
मी चेनी लोशो--हात डाम्बोरोस 
क्राक्षिद ? रातिड लीं लागे । 


मुंह में घास (के साथ) गदंन में रस्सी 
के साथ । 
झाठ बीस गृहणियां दोनों कर-हाथ 
जोड़ रही । 
अपने क्षेत्र के देवता (भ्रब हम तो) गल 
गए । 
ऐसा तो नहीं यह तो गलने का हो गया। 
अमृत बरसाए तो झापका नाम होगा । 
झ्रापका नाम होगा, नाम चलेगा । 
नीचे कण्डे से नीचे, ऊपर कण्डे से ऊपर। 
दोनों देवता ग्राठ दिन बैठे 
दयोगलड के भ्रन्दर । 
धुरी पर देखे तो भगवती देवी । 
झाठवें दिन को भ्राठ बीस (60), 
भाई बन्ध्‌ दोनों कर-हाथ जोड़ रहे । 
जय हो माराज ! इस तरह ती नहीं । 
गेलने का हो गया (तेरा) अच्छा 
देखा हुआ नहीं है तो भाग कर जाएंगे । 
पाबंती ने कहा- मेरे बल से नहीं, 
दिक्षेरिह को कहना । 
शिक्षेरिडः ने कहा भाठ बीस 
के लड़के ! भ्राठ बीस के 
लड़के |! श्राप का एक समूह हो । 
श्राप का एक समूह (हो तो) वर्षा 
मैं लाऊंगा । 
झाठ दिन के झन्दर हवन यज्ञ करूंगा । 
आप वर्षा लाएं तो हम खुशी (से) 
मनाएंगे । 
आाठ दिन के बाद मूसलाघार वर्षा छूटी । 
संसार हैरान । 
हवन, यंश किया धार के कोटइ पर । 
लोगों सब ने कहा--किस देबता ने 
लाया ? रात भी (वर्षा) हो 
गई । 
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हात डोम्बर मा लोन शिक्षेरिड_ किसी देवता ने नहीं, दिशेरिडः 
डोम्बोर | देवता ने । 
दिश्षेरिड डोग्वबर--डोम्बर ता टेज़ी । शिश्षेरिड देवता-देवता तो तेज़ (है) । 
डोम्बोर ता टेज़ी पोरज़ा ता सुस्ती । देवता तो तेज है, प्रजा तो सुस्त है । 
श्‌ कुद प्रादि में 'शू साम्पस्‌' का गीत 
दुइगों लयो दड़ुशडः की बकिद टेक । आप भा गए 
ची रात्याडः ले लाहे | तो रात भी दिन । 
रात्याड ले लाए, की व्यो किद रात भी दिन, आपके जाने से 
ची निडले माजू शोईं । हमें भी बुरा लगा । 
निडले माज़ शोई किना दुर पोरजा । हमें भी बुरा लगा, भ्राप की प्रजा को । 
की व्यों किदची लाहे ले रात्याड़ | आंप के जाने से दिन भी रात । 
हेले जाईं वोदरेयो नारेसन ! फिर भी झाना बद्री नारायण ! 
जेहे लानरईं आज़ीयू झाम्बोर ऐसा ही करना अजर प्रमर 
कागो रुद्‌ सूस्तडः कब्वे के सींग निकलने तक, 
राग्रों चम सूस्तड | पत्थर में ऊन उगने तक । 
जे हे लानरईं खाकड़ों गोंथड | ऐसा ही करना, मुंह में गीते 
काना रे ऊ रह । कान पर फूल के साथ । 
जे हे लान्ना किन नामडझ नीतो। ऐसा ही करे तो आप का नाम होगा । 
किन नासडः नीतो बोदरेयों नारेनस । ग्राप का नाम॑ होगा, वद्री नारायण । 
हेले जारईं सेरयानों युडूज़ेच । फिर भी प्लाना सेरयान (रोघी का देवता) 
का भाई | 
झोक गीत 
गोली गो होना हाया वे होलोना । टेक । 
वयोच मा नेगयों | वह (किस रास्ते से) गया नहीं जानता । 
होले भ्राक्षी दुबारे होले किस रास्ते से गया, 
वयोच, मा नेगयो । नहीं जानता । 
बच मा नेगयो होले (पँंदा होते) ग्राते हुए भी 
झाशणी दुवारे होले बच, पता नहीं बला, किस रास्ते 
मा नेगयों । से प्रायां, नहीं जानता । 
बयोच मा नेगयो जाते हुए नहीं जाना, 
होले पशिडः प रागस चार लकड़ियां, चार पत्थर 


होले बयोच, मा नेगयो | (ने भी) जाते हुए नहीं जाना । 
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दई था गिन पाक होले 
प छिट्टू, प रागा, दई था गिनयाव | 


दई थां गिनयाव होले, 
मोंराजासू चिट्ठी होले 
दई था गिनयाव | 
हाल मा नेगयोई होले 
ई शुर थाडइगाड्गस होले 
हालमां ने गयोई ! 
का था चालरा होले, 
भ्रांड देनची जेसकी होले, 
का था चालरा । 
हुना मानी, होले फाने 
जुगाडः मया, होले हुना मानी । 
फाने जूगे, होले सोता 
जुगाइमय।, होले फाने जुगे । 
दई था गिनयाब होले, 
मोराजासू चिटठी होले 
दई था गिनयाव होले, 
पर शिड्ट प  रागा, 

' दई था गिनयाव । 
दई था गिनयाव होले, 
बाटों वोरोनिड होले, 
दई था गिनयाव । 
दई था गिनयाव होले, 
भझाशी दुवारे होले, 
दई था गिनयावे | 
हाल मा नेगयोन होले ! 
वाटो वोरोनिड होले, 
हांलमा नेगयोन ! 
दई था गिनयाव होले, 
गुरु गोरशिदा होले, 
दई था गितयाव । 


और मत सहना (ऐसा काय॑) 
चार लकड़ी, चार पत्थर भर मत 
सहना । 

और मत सहना, 
यमराज की चिट॒ठी, 

और अब मत सहता । 

कैसे नहीं जाना ? 
एक शुर (वृक्ष का प्रकार) के खम्भे ! 
कैसे नहीं जाना ! 

तू नहीं समझना, 

मेरे पर ही ऐसा, 

तू नहीं समझना । 

अब से नहीं, पहले 

युग से, झब से नहीं । 

पहले युग से, सत्य 

युग में, पहले युग में । 

झौर मत सहना, 

यमराज की चिटठी, और मत 
और मत सहना, 

चार (कोनों की) लकड़ी, चार पत्थर, 
और मत सहना ! 

और मत सहना, 

वक्ष के शहतीर, 

आर मत सहनता | 

आर मत सहना, 

लकड़ी के दरबाज्ञे, 

और मत सहना + 

कैसे नहीं जाना ! 

वृक्ष के शहती र, 

कैसे नहीं जाना ! 

और मत सहना, 

सारे बराबर, 

झौर मत सहना । 


दईं था गिनयाव होले, 
भोराजासू चिट्ठी होले, 
दई था गिनयाव । 


रोन्चो तोइयां, खोल्गे दुवारे । 
रोन्चो तोइयां, प शिड़ः प्र रागा। 
रोन्चो तोइयां गोरों गोरशिरा । 
दई था गिने भोराज़ाऊ चिट्ठी । 
किथा चालरई भ्रडः देनची 
जेस्कीय । 

ये बीते दो फाने जोगडः मया । 


फाने जुगे रा शू किरपेनम्या । 


किथा चालरईं अडः देन की जेस्की। 


फिरने शुरे खाने गोइडा । 


लोक गीत [०३8] 


और मत सहना । 
यमराज की चिट्ठी, | 
और मत सहना 


छोक गीत 5 


सुन रहे हैं, ड्योढ़ो और दरवाजे । 

सुने रहे हैं, चार लकड़ियाँ, चार पत्थर । 
सुन रहा है (रहे हैं), सारा मकान । 
भौर न सहना यमराज की छचिट्ठी । 
झाप नहीं सोचना (कि) 

मेरे फर ही ऐसा । 

यह बीत गया पहले युग में (प्रथात मरना 
जीना पहले युग में भी था) | 

पहले युग में जब 00 देवता निकले. थे । 
आप नहीं सोचना मेरे पर ही ऐसा> 
अब भगाना दूर झ्राधे घराट को। 
(अर्थात्‌ गदिए को ऐ घर अब दूर भगा 


देना ताकि दुबारा ऐसा न हो)। 
ज्ञाइमोपती का गीत 

गोली चो गोले हो होना हाया वे 
होना । टेक । 

दुइगो लेव दड्शडइः वातेशो रास्ते के किनारे किल्बा । 
किलिम्बा । 

बातेशो किलिम्बा या छ जागा ले रास्ते के किनारे किल्बा, कैसी जगह 
दुग्यो ? है? 

छ-जागा ले दुग्योश्वा ? फितदरी कैसी जगह है ? चारों ओर, बात के घने 
चो फिनदरी, बरे जाकरयाड्‌ । जंगल 
फिनदरी चो फिनदरी बरें चारों ओर बान के घने 
जाकरयाडा माज़ोचो जंगल बीच में 
हडलेचों सोराड | खुला तालाब । 
माजों हहलेचो सोराड, बीच में खुला तालाब, 


माज़ों प्रंग्रेज़ो अस्पताल । 
भाज़ो प्र ग्रेज़ो झस्पतालो, 
या डाक्टर बाबू हात तोशा ? 


बीच पंग्रेज़ी भ्रस्पताल । 
बीच में प्रंग्रेज़ी भ्रस्पताल में 
डाक्टर बाबू कौन है ? 
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डॉक्टर बाबू लोनमा या देंसो 
बोना युदझूज़ान । 

देसों सेठो छाडा। 

देसो सेठो छाडों या, 

नामाझ छ ले दुग्योश ? 
कामझछ ताले लोतमा या चुनीलाल 
चुनी लाल डाक्टरो या 

गुर वाईच हात दुग्योश ? 
गुरवाई लोशिमा, 

या रोहड्‌ डकराचोन । 

रोहड्‌ डेकराचोना हातो व छाडढा ? 
छाडा लोक्षिमा या रोहड्‌, 
लाम्बरो छाडा । 

रोहदू लास्बरो छाडों या 
नामड्‌ छ ले दुस्योश ? 

नामह लोशिमा कम्पोटर जोर सिंह । 
दो न्‍्योटाटाडू गुरवाई या 
माज़ों प्रंग्रेड़ी भस्पतालो । 
माज़ों प्रंग्रेज़ो भ्रस्पतालों, 

या कुर्सी चो थोरिझ तोशिस । 
कुर्सी चो थोरिह तोशिस, 
बाताछों राऊवास लानों । 
बाताड़ों राऊवास लानों, 

या बुल्कीचा सिद्रेट तुछों । 

दो न्योटाडा गुरवाई यो, 
कोनिच हाता दुग्योश ? 
कोनिच लोक्षिमा या 

क्यूल्या छेचाचोन । 

या नामड्‌ छ दुग्योश् ? 
नामइ ता लोनमा या 
बनठिना जाडइूमो पति । 
बनठिना ज्ाहमो पोतीया 
वायोच हाता दुग्योश ? 


डॉक्टर बाबू कहे तो देश (मंदान) 
के भाई बन्घु। 
मंदान के सेठ के लड़के । 
देश के सेठ के लड़के का, 
नाम क्‍या है ? 
नाम कहे तो चुनी लाल 
चुनी लाल डाक्टर का 
मित्र कोन है ? 
मित्र कहे तो, 
रोहड्‌ू का थुवक--- 
रोहडु के युवक, किसके के लड़के ?' 
लड़का कहे तो रोहड, के 
लम्बरदार का लड़का । 
रोहड्‌ के लम्बरदार के लड़के का 
नाम क्‍या है ? 
नास कहे तो कम्पाऊष्डर जहर सिंह । 
बे-दोनों मित्र 
अंग्रेज़ी अस्पताल के बीच । 
अंग्रेज़ी प्रस्पताल के बीच, 
कुर्सी के ऊपर बेठे हुए । 
कुर्सी पर बंठे हुए, 
बांत की सलाह कर रहे । 
बात की सलाह कर रहे । 
घुआं उड़ाते सिश्नेट पी रहे । 
उन जोड़ी मित्रों की, 
प्रेमिका कौन थी ? 
प्रेमिका कहे तो 
किल्बा की युवती-- 
नाम क्‍या था ? 
नाम कहे तो 
सुन्दरी ज़ाइमोपति । 
सुल्दरी ज्ाइमोमति की सखी 
कौन थी ? 


बायोचा लोक्षिमा खोना चो 
सना सारयाडइ्‌ । 

खोना चो यना सारयड 
वाडमो ज़ाही । 

बाहूमो जाही वा 

नामड छ दुग्योशा । 

नामड लोशिमा या बनठिना कृष्णी । 
बनठिना ज़ाइमोपोती, 

या सोमपोरो ले बेरडइ । 
सोमपोरो ले बेरक, 

खोना चो यना सारयझ । 
खोना चो यना सारयाडा, 
वाहमो चो दुवारे, 

ओपाड खाताडइूचों-- 
ओपाड खाताडचों या 
वायोच ! कायोच ! कूदो | 
वायोच वायोच कूदो 

या वाइरिह मा दोइयां, वायोच ' 
दे लोनमों ले बेरड 

बनठिन कृष्णी--- 

बनठिना क्रृष्णी या, 

चोब॑ सारणशिसा वाइरिड । 
छ रिझों दुइयां वायोच ? 
छह रिशों दुइ॒यां वायोचा ? 
हम वीमों दुदयां वायोच्र ! 
दे लोतमों ले बेरह । 
जाइूमों पोतीस लोतोश-- 
जाइमों पोतिस लोतोशा-- 
बायोच ये ले वायोच ! 
वायोचो ये ले वायोचा । 
हाम बीमो ले मानी । 

हम बीमो ले मानी, 

था पाइयां कण्डे ले बीते । 


लोकगीत [ 383 


सखी कहे तो मंदान के 

निचली झोर की जगह । 

मैदान के निचली शोर की जगह के 
चाडमों खानदान की लड़की-- 
वाइमों खानदान की लड़की 
का नाम क्‍या है ? 

नाम कहे तो सुन्दरी कृष्णी । 
सुन्दरी जाइमोपति, 

प्रातः के समय । 

प्रात: के समय 

मंदान के निचले प्रोर के स्थान-- 
मंदात के निचले स्थान की ओर 
वाहटमों के द्वार पर 

नीचे श्राँगन में-- 

नीचे आँगन में, 

सहेली ! सहेली ! पुकार रही । 
सहेली ! सहेली ! पुकार रही, 
बाहर नहीं निकलेगी, सहेली ! 
उतनी देर में, 

सुन्दरी कृष्णी--- 

सुन्दरी कृष्णी, 

मंट उठ कर बाहर-- 

क्या कह रही है सहेली ? 

क्या कह रही है सहेली ? 

कहां जाना है सहेली । 

उतनी देर में, 

जाइमों पति ने कहा-- 
जाोडमोपति ने कहा-- 

सहेली ! ऐ सहेली ! 

सहेली ! ऐ सहेली ! 

कहीं जाना नहीं । 

कहीं जाना नहीं, 

चलों कण्ढे जाएं ! 
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पई कण्ढे ले बीते, 

या कण्डे जीमी चो पोरी । 
साथी जीमी वपोरी या, 
ब्राशों चो ले शामों । 

ब्रासो चो ले शञामो या, 
स्कानो प्रा लानमों ! 

क्ृष्णी सा लोतोश-वायोचे 
यो ले बायोच ! 

वायोच ये ले वायोचा ! 

फई बीतेगे रिड्तोई । 

फई बीतेगे रिड्तोई, 

या फुल गास छ ले फीते ? 
जाइमो पोतीस लोतोश- 

फुल गांस ताले फीते, 

फुल गास ताले फीते, 

या नयोरडिस रोमयाशिद झोलंगो । 
बनठिना जाहइूमोपोतीस--- 
या कण्ढे चो क्षेनाइचों, 

कण्ढें चो शेनाड्चो या, 
बीमार पोरयाचो । 

कण्ढे चो शेताझुूचो, 

या छेलायनो, इल्याज लानग्यो । 
झेलयानों इल्याज, लानो या 
चुनी लाला डाक्टरस । 
बनठिना जाडमोपोतिबा, 
काण्दे चो शेन्नड 

अस्पताल । 

वनठिना जाइमोपोतीया 
बीमारीचो वेराडः चुनीलाल । 
बीमारी चो बेराहः चुनीलोल, 
चुनी लाल डाक्टर । 

बीमारी चो बेराहः चुनीलाल 
या आरामी चो बेराडः नरगूसेन । * 


चलो कण्ढे जाएं, 

कण्ढे की ज़मीन की देख भाल । 
साथ ही ज़मीन की देखभाल, 
फाफरे में कांटे छांटें । 

फ़ाफरे के कांटे छांटें, 

साग में गुड़ाई करें । 

कृष्णी ने कहा--सखी ! 

ऐ सखी ! 

सहेली ! ऐ सहेली ! 

ऐसे हीं फिजूल जाना कहती है । 
ऐसे ही जाना कहती है, 

(या) खर्च कपड़ा क्‍या ले जाएंगे ? 
जाइमोपति ने कहा-- 

खर्च कपड़ा तो ले जाएंगे, 

खर्च कपड़ा तो ले जाएंगे, 
न्योरडिम कण्ढे का प॑दा किया हुआ भ्ोगला । 
सुन्दरी जाइमोपति-- 

कण्ढे की दोघरोी में, 

कण्ढे की दोघरो में, 

बीमारे पड़ गई । 

कण्ढें की दोधरी में, 

दवाई, इलाज किया | 

दवाई, इलाज किया 

चुनी लाल- डाक्टर ने । 
सुन्दरी जाइमोपति का 

कण्ढे की दोघरी 

अ्रस्पताल । 

सुन्दरी जाइमोपति का, 
बीमारी के समय चुनीलाल । 
बीमारी के समय चुनीलाल, 
चुनी लाल डाक्टर । 

बीमारी के समय चुनी लाल, 


: “झाराम के समय नरगूसेन । 


चुनीलाल स लोतोश-- 
जाइमोचो कोनिच वॉस्क्याड, | 
जाडइमोच देसक कोनिच 
वास्क्‍्याडा वीन कोनिचा तोदे । 
चुनी लाल स लोतोशा-- 
जाइमोपोतीच छह शेखी ? 

या बालेच वाइस्ताडः 

आड़ रानशिद । 

वालेच बाड़े स्ताड प्राड, 
रानशिदा अड रानशिद 

सोनेचो कान्‍गी | 

आड़ रानशिद सोने चों कंघी, 
या प्राड रानशिद 

मुकमुइलो चोली । 

झाडः रानक्षिद मुकमुइलो चोलीं, 
या झाडः रानषिद सोनेचों कांटा । 
झाडः रानशिद सोने चो कान्‍्टा, 
या अ्रडः रानशिद 

सोनेचो तरमोले । 

नो जाइमो चो छह शेखी ? 


लोक गीत [ 385 


चुनी लाल ने कहा-- 

जाझमो की मित्रता के बजाय-- 
जाडइमोपति की तरह की प्रेमिका 
के बजाय बिना प्रेम (ही सही) 
चुनी लाल ने कहा-- 
जाइममोपति का क्‍या घमण्ड, 

सिर से पांव 

तक मेरा दिया हुझा । 

सिर से पांव तक मेरा 
दिया हुझा, मेरी दी हुई 

सोने की कंघी । 

मेरी दी हुई सोने की कन्घी, 
मेरी दी हुई 

मखमल की चोली । 

मेरी दी हुई मखमल की चोली, 
मेरा दिया हुआ सोने का कांटा । 
मेरा दिया हुआ सोने का काटा, 
मेरे दिए हुए 

सोने के तरमोले (हार) । 

इस जाडमों की क्‍या छेखी ? 


या लाराडों शाह छूयामा, शरीर में देखे तो, 
लाराडों श्ाड रूयामा या शरीर में देखे, 
प्रह_ रानछ्िद टोपरु से दोरी । मेरा दिया खमरुदार दोहडू । 
बनठिना जाडमोपोती सुन्दरी जाडः्प्रोपति 
इमान माइचा राण्डी । बिना ईमान की भौरत--- 
इमान माहचा राण्डी या बिना ईमान की झौरत, 
बेमानी चा तोचिग्योश । बेइमान थी। 

गोरखा बोईरस का गीत 
गोली गो होना, हाया वे टेक । 
होना । 
दुढ्गो लयो दडः शड़ः ठण्डा सोरानडः ठण्डें सराहन में । 


जामशो ले दुद्या तिक्ष खु नाडों 
चाहा । 


इंकटठे हो रहे हैं, सात परंगनों के 
लड़के-- 
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जामणशीम जामशीमरस्थोश 
बोली छ शोते ? 

बोली ता छेते, माइयं 
ज्ञामयाते । 

माइपस ता लोतोश--- 

तीदा खुनाडोों छाडा! 

छुह ले ज्ाम्या जेबीं ? 

तीश खुनाडो छाड़ा नि 
गुद हाथ जोरया । 

जी माइय ! देवी ! फोई ताले 
मानी । बोईरीस बग्म लोशो, 
गोरखा वोहरीस ) 

बालतोन थोम्थारइयं । 
बालतोने राजासू | 

मांइयस ता लोतोछ-अ्रड्‌ 
वोलास मानी । वालतोंन 
थोम्यामू । 

बवोइरीस बझ लोशो-- 
लूहरी ज्ञाड छामोस । 
बकील हाले दो, लूहरी 
जाड छामोस । 

बकील मा साथों, 

गऊ माता मारो । 

तीश खुनाड़ों छाडा दई 
रिहः रिहा वनमा, 

सुड रेझो देशाडों । 

तीश खुनाइूस लोतीश- 
तोइयं छ मइय॑ शूझो चारास ? 
शुम चू शुन्यारा डोम्बोर 
बोरम्यामू । 

डोम्बोर बोरध्यामू, सुड रेयो 
मेशूरों जोलाड कोटीवदेन । 
सोम्पोरों वेराह डोम्बोर 


इकटठ होने को इकटठे तो हो गए, 
बात क्‍या लगाएं ? 
बात को रखें, माता 
(भगवती) को उठाएं । 
माता (भगवती) ने कहा--- 
सात परगने के लोगो ! 
(मु्े) क्‍यों उठाया ? 
सात परगनों के लड़कों (लोगों) 
ने दोनों कर--हाथ जोड़ कर-- 
जी माई ! भगवती ! व्यर्थ 
में नहीं । बरी भ्रा गया कहते हैं, 
गोरखा वेरी । 
नाबालिगपन सम्भालना, 
नाबलिगपत्त राजा का । 
माता ने कहा-मेरे 
बल से नहीं । नाबालिगपन 
सम्भालने के लिए । 
शत्रु आ गया कहते हैं, 
लूहरी में सोने के (सतलुज) पुल पर। 
दूत भेजा, लूहरी के 
सतलुज के पुल से । 
दूत को नहीं मारना चाहिए, 
गऊ माता गिनते हैं । 
सात परगनों के लोग वहां से 
ऊपर ऊपर हुए 
सुह़गरा गाँव में । 
सात परगनों (के लोगों) ने कहा-- 
है कि नहीं ? देवता के प्रबन्धक ! 
तीन श्रावाज़ों सुना दो देवता को, 
बाहूर निकालना है । 
देवता को निकालना है, सुहुरा 
महेशुर को एक जोड़ी कोठी (मन्दिर) पर । 
श्रात: के समय देवता (को) 


बोरध्याग्योण | 

डोम्बो रस लोतोषा-जो 

माजो लाहे, हात पोरजास 
सारचेड ? 

दे लोन्मो वेराड तीश खूनाड़ों 
छाद्ग निश गुद हाथ जोड़या हो | 
जे डोम्बर शडकरास, 

फोई ता लेमान्नी बोइरीस 

ब झ्मलोजों। 

बोइरीस व श्र लोशो, 

बालतोन थोम्यारश्यं । 
डाम्बोरिस लोतोश-भ्रड बोलास 
मानी, बालतोन राजास 
थोम्यामू । 

की भाबेयो फ्योरइयं 

बालतोन राजासू | 

तीश खुनाडो छाडा, 

दई रिहः रिझू बनमा-- 

भाबेयो खोनाडो ग्रामडः देशडों । 
तोइयं छ माइय॑ शूमो चारस ! 
शुम चू मुन्यारइयं, डोम्बोर 
वाइरिडः वोरध्याइयं । 
सोमपोरे वेरड डोम्बोर 
वोरध्याग्योश, वाइरे सन्‍्थाडों । 
डोस्बोरस लोतोश--छू लो 
जान्या जेइयं ? 

दे लोन्मो बेरड तीश खुनाडों 
छाडा निश ग्रुद हाथ 

जोड़याहों । 

जे डोम्बोर शइकरास 

फोई ताले मानी । 

बोइरीस वश्न लोशों 

बालतोन राजास थोम्यारइय॑ ? 
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निकाला गया। 
देवता ने कहा--इस 
दिन के बीच, किस प्रजा 
ने उठाया ? 
इतनी देर में सात परगनों के 
लोगों ने अपने दोनों कर--हांथ जोड़े । 
जय देवता दाडकर, 
ब्यथ तो नहीं, शत्रु 
आ गया, कहते हैं । 
शत्रु आ गया कहते हैं, 
नाबालिग (राजा को) थामना । 
देवता ने कहा -मेरे बल 
से नहीं, नाबालिगपत 
राजा का सम्भालना । 
झ्राप भाबा ले जाओो, 
ना बॉलिग राजा को । 
सात परगने के लड़के, 
वहां से ऊपर ऊपर जाए तो-- 
भावा परगने में कटगाँव गाँव में । 
है या नहीं ? देवता का प्रबन्धक 
तीन बार सुनाना, देवता को 
बाहर निकालना है | 
प्रात: के समय देवता को 
निकाला गया, बाहर सन्थड में । 
देवता ने कहा--(मुझ) क्‍यों 
उठाया ? 
उतनी देर में सात परगनों के 
लड़के भ्रपने दोनों कर--हाथ 
जोड़ रहे । 
जय शंकर |! 
व्यथ॑ में नहीं । 
दुश्मन भरा गया कहते हैं, 
नाबालिग राजा को सम्भालना । 
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झ्रड बोलास मानी, 
बल तोन थोम्यामू । 
की च्गाँव फ्यों रईय॑, 
च्ाँव देशाडों । 


तोश खुन।डों छाडा, 

दई लो लो बनमा ] 

रोशोले खागोशू पाटी 

छेली । 

दई क्षोड शोड बनमा, 
घर्गांव देशडों । 

चर्गाव देशडों द्रमल्यों 
सन्थाडों । 

तीश खुनाड्स लोतोश -- 
तोइयं छ माइय॑ ! शूझओ चारस ! 
शुभ चू घुन्यारइय 

डोम्बर वाइरिडः वोरध्याइय । 
सोमपोरो वेरड डोंम्बोर 
वोरध्याग्योश । 

बाइरे सन्‍्थाडों परवेशी लानों। 
डोम्बोरस लोतोश- 

छुह लो जाम्या जेद्दयं । 

दे लोनमों वरड तीश 

खुनाडों छाडा निश गुद 

हाथ जोड़याहो | 

फोइले मानी, वोइरीस व ह 
लोशों, गोरखा बोइरीस । 
बालतोन थोम्यारईयं । 

अड वोलास मानी, बालतोन 
थोम्यासू । 

किन बोलास माइमा नीतो 
हातू बोलास ? 

बवालतोन थोम्याग्योश 

चर्गांव मेशुरस । 

थोम्याम ता थीस्या 


मेरे बल से नहीं, 

नाबाविग को सम्भालना । 

ध्राप चर्गाव लें जाना, 

चर्गाँव गांव में । 

सात परगनों के लड़के, 

वहां से इधर उधर ग्राएं तो । 
रुशनड की घाटी में भूरे रंग 

की छेली की बलि (दी गई) । 
वहां से नीचे नीचे ग्राए तो, 
चर्गाँव गाँव में । 

अर्गाँव गाँव में दो मन्दिरों 

के बीच पस्‍्रांगन में । 

सात परगने (के लोगों) ने कहा-- 
हो कि नहीं? देवता के प्रबन्धक 
तीन श्रावाज़ें सुनाना, 

देवता को बाहर निकालना है । 
प्रातः के समय देवता को 

बाहर निकाला । 

बाहर के सस्थड़ में प्रवेश किया । 
देवता ने कहा-- 

क्यों उठाया ? 

ऐसा बोलते समय सात 

परगने के लड़के दोनों कर--- 
हाथ जोड़ रहें । 

व्यर्थ नहीं, बरी झाया कहते 

हैं, गोरखा बरी । 

नाबालिग (राजा को) सम्मालना । 
मेरे बल से नहीं, नाबालिग का 
सम्भालना । 

झाप बल से नहीं तो, 

किस के बल से ? 

नोबालिग (राजा) सम्भाल लिया । 
चर्गाँव मेशुर ने । 

सम्भालने को सम्भाला, 
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चासो हम रानते ? बसे कहां करें ? 
मेशुरस लोतोझ्न-बासों महेशुर ने कहा-निवास 
त्ता लोन्मा, सीलाचो याशहू कहे तो, नमीदार याश हमें 
दामेसू गोरे । दामेस के घर में । 
बासी ता रानोई, खज़ाना हेम रानते ? निवास तो दिया, खज़ाना कहां रखें ? 
खज़ाना ता सानतोक, खज़ाना तो दूगा, 
माजो दरमालिझ बाटू लो गोरे । धर्मालिडः के बीच, भाट के घर में । 
खज़ाना ता रानोइयं, खज़ाना तो दे दिया, 
शिरकोट हाम रानते ? झन्दर की कोढीं (देवी) कहां दें ? 
शिरकोट ता रानते सोखानू गौर । भगवती तो दें, सोखान के घर में । 
शिरकोट तो रानोइयं, शिरकौंट तो दिया, 
घोड़ा हाम रानते ? घोड़ा कहां दें ? 
घोड़ा ता रानतोक, घोड़ा (प्रस्तबल) तो दें 
दोरों चामंरालिड छारो किनारे चमरालिडे में छरो 
चामाड़ों गोरे । चामड़ के घर पर । 
बंदाया लोशो, गोरखा झा गया, कहते हैं, गोरखा 
बोहरीस । गोखरा बोइरीस वेरी | गोरखा बैरो छोल्तू 
छोल्तू वाल्याझों । के रेत वाले स्थान पर | 
जाड़्‌ कोचडः ख्यामा इधर की ओर देखो, 
चर्गांव मेशुरा नेस माली चगांव महेशुर (को) इधर 
हॉलादे । उधर घूम रहा है । 
फोचू देन थोगश्िस गधे पर बैठा कर उड़ा 
ठायाया लोशो, चर्गांव मेशुरस । दिया कहते हैं, चर्गाव महेथुर ने । 
ठायास (छायास) लोशो जड़ा दिया, कहते हैं, 
दूलिडः खाडस कोमों टूलिड खड्ड़ के ग्रन्दर । 
दोबालू गीथइ--साइूला 


काशो दीवाल ता तोरो बु माइक्यो ? हमारा दीवाल झाज ही क्‍यों नहीं ? 
तोरो नीमा ता काली बुखरी बाज़ो, झाज होता तो काली बुखरी धजती, 


डोली डमाकी बाज़ो | ढोल झादि बजाए जाते । 

तोरो नीमा ता शुरकी शुद्रुड़ तुझो । आज होता तो मदिरा पान करते । 

जाना उपचो यो दुली-निरवोनिड | अजगर (उत्पन्न हुआ) नीचे निरमण्ड से । 
जावना सुनचे चिस्योश, ग रिडू (प्रजगर) ने जाना सोचे तो, मैं ऊपर 


रिट्ट बीतोक । ऊपर जाऊंगा । 
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रिह्‌ रिढ बन्ना खोना रामपुरा । 
खोना रामपुर यवा बजारिस लो 
माज़ो बज़ारों । 

माज़ो बज़ारों मामाई देवता-। 
सुनंचो निवज़ञ।रिस महा माई देवता । 
कुल्डुड दोशीग्योश माज़ों बज़ारों । 
रिहः रिडः बनना ठण्डेयो सोरानडः 
रिहः कोच ड ख्यामा, जोल्यों शिरकोटे । 
शिरकोटू बाले घुंघुती पयाच्‌ । 
जाखंडः शिरकोटो लांगूरा वीर । 
कुलड्डः दोशीग्योश ठण्डेयो सोरानडः 
किस मा गीनयान लांगूरा वीर । 

रिह्‌ रिह बनना वाह तू ना ज़ाडूतू । 
रिह्टः रिह बनना किल्बा बालिडचों । 
जावना सुनचेसग्यों, जडस बींगा 5 
नह्प वीग ? 

जावना सुनचेसग्यो, जडसी न डेन । 
रिइ्‌ रिडः बनना कोटडः पा टाड्टों । 


यूतम मा हानग्यों कोटडः पाटंडी । 
किस मा गीनयान जी. बंद्री नायायण । 
युनम मा हानन युगसी लो साइला । 
ग्रुगसी लो सांगला येन देन जोलारिड । 
दोम्या वेक्षेग्योश पानचो जेठेरी । 
दोम्या वेशेग्योश सोडान खोमलिंड । 
दोम्या वेशे ग्योश वीरु मोना 

दोम्या वेशेग्योश गेग़ू लेलान । 

दोम्या वेशे ग्योश रीतोच डोमड_। 
दोम्या वेशेग्योश सेमटया चामड । 
आने गुप्ती जी बं रझः नागस-। 

प्राने गुप्ती जोल्यासुडः प्रोप्ती । 

जोल्था प्रोप्ती येन देन जोलारिड । 
बाना काटो येन देन जोलारिड्‌। 


ऊंपर ऊपर गाते हुए मंदानी रामपुर । 
मैदानी रामपुर निचले बाज़ार से 

बीच बाज़ार में । 

बीच बाज़ार महामाई देवी । 

इच्छा पूरी करे महामाई देवी | 

कुण्डल लगाया बीच बाज्ञार में । 

ऊपर ऊपर झ्राए तो -ठण्डा सराहन में । 
ऊपर की भ्रोर देखे तो, दो किले । 

किलों पर पक्षी के रूप में कलश । 

दाहिने किले में लांगूरा बीर । 

कुण्डल लगाया ठण्डे सराहन में । 

झाप को नहीं काटा लांगूरा बीर । 

ऊपर ऊपर प्राए वाडतू सुनहरे में । 

ऊपर ऊपर आए तो किल्बा के रेत में । 
जाना सोचे तो, इधर जाऊं या 

परे जाऊं ? 

जाना सोचा, इधर से ऊपर । 

ऊपर ऊपर भाए तो कोटडः (कामरू) 

पाटडः की चढ़ाई पर । 

चढ़ नहीं पाया कामरू की चढ़ाई । 

आंप को नहीं खाया बद्री तारायण । 

चढ़ नहीं पाकर नीचे साइला । 

नीचे से साइला परे से ऊपर जोलारिडः में | 
वहां बनाए गए पांच कारदार । 

फिर बताई गई पन्द्रह की सभा । 
उस समय वीरु (खानदान) को बसाया गया । 
फिर गेगू लेलान (वंश) को बसाया गया । 
फिर बसाया गया रीतोच्‌ नामक लुहार को । 
फिर बसाया गया सेमटया चमार को । 

उस समय गुप्त रहे वैरडः नागस । 

उस समय गुप्त, दो जोल्या प्रकट हुए । 
ज़ोल्या प्रकट हुए, यहां से ऊपर ज़्ोलारिड | 
झजगर (बाणा) कार्ट दिया, यहां से परे 
ज्ोलारिड में । 
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लोक कथाएं 


कुत्त जंसे आदमी की कथा 
“कुईचुगी सीच कोया' 


इंद तिश वायामडो तोचो । दोगोनो 
सेरिड लोदो रिम दोग्यो। दो ती शेतुग्यो । 
ती क्षेदेरझ ती डाक्यों। दोक चेईको 
जेष्टाडू सा व्योग्यों । दोक ती उर देन 
खीमा इृद्‌ कुईब मीच ती उरो बन व्यो- 
क्यो । दोक दो छेस्मीस लोक्यो-ती 
छेरयांत्रो कुईच मीच ! कुईचमीच लोक्यो- 
ओड दोर बनना. ती छेस्यातोक, माय 
मा बनना ती माछेरयाक दो छेप्तमीस 
लोक्यो | कान दोर ता ठह गे माछा- 
याग्यों दोक दे लो लो छेच्‌मी ब्योग्यों । 


हेदे चेई केसी माबच, लॉक्यों । जोईको 
कोनसड्सेस लोक्यो--कुईच मीच ! 
अइ-सरी रोपाइ चेई छारो दू | दोक 
कुईचगी मींच लोक्यो-पअड्‌ दोर पोंताना 
दोक -चेई को कोनसड से. “बतोक' 
लोक्यों । दो कुईच मीचस॑ ती छेराया- 
ग्यो । दोक कुईच मीचस आ,ानु किमों 
फ्योचयों । दोक दुप्मा रड्ो दाइच लोक्यो- 
आऊ ! श्राऊ ! तेम कराक । आऊसे पड 
कुईच मीचस दयारो ठगायाच दुरयों | 


दोक भ्राऊसेस लोक्यो-कान ख सु रिड॒ं 
सी थुक करा। कुईचगी मीचस दो 
होदोसी थुग फ्यो ग्यो । 


एक सात बहिन भाई थे | उन का एक 
सेरिह कहने वाला खेत था । वे (उसमें) 
पानी लगाते थे । पानी लगाते समय पानी 
खत्म हो गया । तब सब से बड़ी वाली 
(बहिन) गई-। तब पानी की कूहल पर 
देखे तो एक कुत्ता प्रादमी पानी कूहल में 
लेटा हुआ (था) । तब उससे झ्रौरत ने 
कहा--पानी छोड़, कुत्ता आदमी ! कुत्ते 
ग्रादमी ने कहा-मेरे को झायेगी (तो) 
पानी छोड्गा, नहीं श्राएगी, पानी नहीं 
छोडूंगा । उस स्त्री ने कहा-तेरे को-तो 
क्या, नछोड़ ? तब ऐसा कह स्त्री चली 
गई-। 


झोर सब ने नहीं जाएंगे, कहा । सबसे 
छोटी वाली ने कहा-कुत्ता आदमी ! मेरा 
सेरिड्‌ खेत सब सूख रहा हैं | तब कुत्ता 
जैसा झादमी ने कहा-मेरे को आएगी ? 
तब सबसे छोटी वाली ने 'आऊंगी' कहा 
पानीछोड़ दिया। तब कुत्ते जेसे आ्रादमी 
ने पानी छोड़ दिया । भ्रपने को फिर कुत्ते 
जेसा आदमी (ने उसको) अपने घर ले 
गया । तब दरवाज़ों के पास से कहा-- 
मां! मां बहू ले झाया। माता को 
कुत्ता आदमी ने रोज़ ठगाता था। 
तब मां ने कहा-तेरा झ्लौत्र लगाने वाले 
खेत से ही ऊपर ले आ। कुत्ते जैसा 
आदमी ने उसी से ऊपर ले गया । 
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आ्राऊसेस नीच खीमा तेम ताहः ताडः 
खुशीश शीरग्यो | दोक तेमसे पह चानार्ड। 
गासो चेई रानग्यों। नीम इस्यां अनुतेम 
सेयो दौऊच रेड गासो चीमों ब्योग्यों । 
दोक गासो चीरड्‌ दऊचेस लोक्यो-गासो 
बोदलयाक्षे | दोक्सुडः भ्रानोक गासो बोद- 
ल्याशीग्यो । दोक ती गरुथुध्रो तीशार ग 
शार खीशीग्यों | तीयो खीशी रह दौचेस 
वाइचेस पड साक्यों | दोक दोऊचसेस्‍्या 
कुईचगी मीचो किमों व्योग्यों |दोक 
निपे दोस्या अनु कुईचगी मीच रह 
तोचो । 


कुईचंगी मीच इृद ती छुनन्‍्पा मी 
दुग्यो । होदों पड ई पयाचस (होदो 
शीजे छेच मी प्याचो तवारो ताचों) ती 
छुन्पा पह्‌ लोच दुग्यो-ती -कुन्पा ।ती 
छुन्पा । भ्रडकुईच मीचों ईचे लोरा। 
दोक होदो ती छुन्‍्पा किमो व्यों बातड्‌ 
लोन्नो वोशिग्यो । दोक नाव्या प्याचस 
ईग्यो-लोना-मालोम । दोक ती छुन्पाॉस 
बोशिग्याक लोक्यों । पयाचस दोक हे 
ले कानाडों राग छू छू फ्योरा लोक्यों । 
दोक ईचे लोरा । दोक शुपा ती छुन्पा 
किमो व्योग्यों । गुदो जीक्षिमो कुईचगी 
मीनो राने-रच कानाड्रोच रग दोक्यो । 
दोक ती. छुन्प लोक्यो-पयाचस. ईचे 
रहों । देराड्‌ कुईचगी मीच नीमचों 
नारसेस ढक लान लान लोक्यो- कानु- 
प्रयाचस ईचे रड्गो सानिया ।दोती 
छुन्पास लोक्यो-दी माई रहो । दोक 
नाब्या कुईचगीमीच रह ती छुन्पा । 
निशकी ती श्षेनक रिमो व्योग्यों कुईचगी 
मीच ई बोठडों योठडः माइ्गाशिस तोचो 
दोक है ले पयाचस लोक्यो-कईचगीमीच 
ईचे लोक्ना । 


(वह वासुकी नाग था) माँ बहु देखकर 
बहुत खुशी हुई । तब बहू को जेवर कपड़े 
सब दिए | बाद में एक दिन अपनी बहू 
बाली बड़ी बहिन के साथ कपड़े घोने 
गई । तब कपड़े धोते समय बड़ी बहिन ने 
कहा-कपड़े बदलेगें । वे दो (ने) प्रपने कपड़े 
बदल लिए । तब पाती के गुथुग (कपड़े 
धोने की लकड़ी) में पानी में, सुन्दर तू या 
मैं सुन्दर देखा । पानी में देखते समय 
बड़ी बहिन नें छोटी बहिन को मारा। 
तब बड़ी बहिन कुत्ते आदमी को उसके घर 
गई। तब उसके बाद (उसने) वह अपने 
कुत्ते जंसे आदमी के साथ थी । 


कुत्ते झ्रादमी की एक पानी लगाने 
वाली श्ादमी (नौकरानी) थी | उसको 
एक चिड़िया ने (वह मरने वाली भौरत 
चिड़िया के भ्रवतार में थी) पानी 
की नौकरानी को कहती थी पानी 
की नौकरानी ! मेरे कुत्ते झादमी 
को राजी खुशी कहना । तब वह पानी 
की नौकरानी घर जा कर बात कहना 
भूल गई। तब दूसरे दिन चिड़िया ने 
पूछा-कहा नहीं कहा । तब पानी की 
नौकरानी ने “भूल गई/- कहा । चिड़िया 
ने तब कान में पत्थर बांध कर ले जाना 
कहा । तब शाम को पानी की नौकरानी 
घर गई । हाथ धोने के समय कुत्ते आंदमी 
को पत्थर गिर गया। तब पानी की नौक- 
रानी ने कहा--एक चिड़िया (ने) राज्य 
खुशी कहना कहा-तब कुत्ते भादमी की 
पीछे वाली भ्ौरत ने शक करके कहा- 
तुके चिड़िया ने राजी खुशी कहना नहीं 
कहा । तब पानी की नौकरानी ने कहा- 
सच ही कह रही हूं | तब दूसरे दिन कुत्ते 
जैसा शझ्रादमी ध्लौर पानी की नौकराती 
दाना पानी लगाने ख्लेत में गये। कुत्त 
जैसा भादमी एक पेड़ के नीचे छूपा हुआ, 
था। तब फिर भी चिड़िया ने कहा-कुत्त 


दोक ती छुन्पास लोक्यो-माथास दुक 
युगी जीरा । माथसं ज्ञार्की युगी जीरा 
ख बारचे (युगी) जीरा । बारचे बदे रहः 
कुईचगी मीचस दो पयाचो चुमस्यों । 
चुम चुम प्याक्षों द्वाक्शा ईग्यो । पंयाच 
लोक्यो-ग पहले कान दोर तो जोक । 
अड॒रों दौचस गासों ची रंडः साक्षिस, ग 
प्याजो तवारों पक। दौऊचस्था कान 
दोर बूभ्न | दोक कुईजणगी मीअस 
लोक्या- का मी हाला हाजन ? दोक 
प्रयाजस लोक्यो-भ्ालास पाठुओं तिश 

दयार बन्द ताज़िरा | दोके ग मी 

होगोक । तिस दयारोस्ताडः माली ग्यो । 
दोम्या ख्रीमा मी हाक्षिस | दोक दो 

मीणास पहलेकच बाताड। चेई लोक्यों 

दोक कुईछगी मीचस दो किसो 

छेजमी पड किमो फिन्दरा शुरुरजा 

साक््यों । दो निपे ओमिकचे छेचमी 

रंहः कुईचगी मीच न्यालेस तोचो । 


बान्घो रस्सो 


इद्‌ तोचो राज़ा । दोडा छा ढों दुग्यो । 
डा छाड़ों नोच दो ई छाडों म्याच दुग्यो । 
दोपड्‌ म्या म्या दोस दोऊ हिस्सा कग कग 
रानग्यो । दो कामडः मा लानच्‌ दुग्यों । 


दो राजकुमार अनु ठेपिड्लों चिसड्‌ लिग- 
शिस किमोच दढद्वा व्योग्यो | ईगा रडों दड्‌ 
पोचो । दोड दो ई राग्रुदेन तोशिस, 
स्तिश् रोटे जुरयाग्यों । 


रोटे ज्ञामो श्रोम्स दोस अनुई लोचो- 
स्तिशी जातक । दो रागु योठडू ई 
राक्सोनिग प्रनु स्तिश छाड़ों रहू नीच 
दुग्यों । दो राजकुमारों बातडु थस थस 
व्याइग्यों । 


वाइरिड्‌ द्वाद्वा दोस लोचा-भड स्तिश 
छाडों तो, जोगोनो था ज्ारा | दोस इद_ 
डिग तोत्वा रानग्यो झई लोचोझौन बदे- 
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जैसे भ्रादमी को राजी खुशी कहना । नौक- 
नीचे ही रानी ने कहों-- नहीं सुन रही हूं, 
भरा | सब से नीचे वाली टहनी पर झा। 
सब से नीचे की टहनी पर श्राते समय 
कुत्त जैसे! झादमी ने उस चिड़िया को 
पकड़ा | पकड़ कर छच्ड़िया ने कहा-मैं 
डिंडिया पहले तुके थीं। मुझे बढ़ी 
बहिन ने कपड़े धोते समय मारा। मैं 
जिड़िया के अवतार में पहुंची । बड़ी बहिन 
तुझे भाई | तब कुत्त ज॑ंसे आदमी ने कहा- 
तू ्रादमी कंसे बनेगी ? तब छिड़िया ने 
कहा-कच्चे मिटो के बतंन में सात दिन बंद 
रखना । तब मैं ग्रादमी बनूंगी। सात दिन 
तक नहीं देखा । उस दिन तो आदमी बनी 
हुई | तब आदमी ने पहले की बात सब 
कही | तब कुत्ते जैसे आदमी ने उस घर 
की भ्रौरत कों घर के चारों ओर घुभा कर 
मार दिया । उसके बाद पहले वाली स्त्री 
और कुत्ते जैसा प्रादमी सुख के साथ थे । 


|! जारो लाठी 


एक था राज़ा । उसके पांच बेटे थे । 
उन में से वह एक को नहीं चाहता था | 
उसनें उसका हिस्सा बांट कर दे दिया । 
वह काम नहीं करता था । 


बह राजकुमार अपनी टोपी में आटा 
लेकर घर से निकल गया और एक नदी 
के किनारें पहुंचा | वहां उसने एक पत्थर 
पर बैठे कर, सात रोटियां बनाई । 


रोटी खाने से पहले उसने स्वयं से 
कहा--सातों को खाऊं । उस पत्थर के 
नीचे एक राक्षसी अपने सात बच्चों के 
साथ रहती थी । उसने राजकुमार की 
बात सुंनी तो डर गई । 


- बाहर निक्रल कर उसने कहा-मेरे 
सात बेटे हैं इनको मत ख्ला । उसने एक 
प्तीला निकाल कर:,दिया और कहा- 
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रह जो डिगो, 'फुरुव डिग। लोरा जोस 
ख्ऊ केतो । 


दो होदो डीगू लिगशिस ई याड जेश्रो 
किमो तोशिग्पो । दो याडजोग्रों ई छंड 
दुग्यो । रांतिड दोगो चुईकस- दो डिगो 
“फूरेव डिग' लोलों खऊ ज़ास्यों । याइू- 
जेस रातिड सारशिस दो डिगो माडरयो , 
अई सोम राजकुमारों लोचो--दो पह्ट 
रातिड चोरास खुचिस फट्यो । 


दो राजकुमार हेले होदोई रागुदेन 
ब्योग्यों धभ्रई लोचो-स्तिशी जातक ? 
राक्सनिग लोचो-का हात पापी तोन ? 
झड़ छाडों था ज्ारा । ग॒ कानो ई बाखोर 
क्रेतक, खेरडः के जे । 


राजकुमार बाखोर फयोग्यो। न्यूम 
रातिटट दो इद देशाडों पोचो.) दाड़ दो 
ई य्रॉडज़िऊ किमो तोश्षिग्यों । शुपा चई- 
केस वाखोंरों खेरडः तुडंग्यों । रातिड दो 
याइज़ेस ले बाखोरो माइहर्यो, भ्रई लोचो 
ओरास फयो । 


राजकुमार हेले होदोई रागु-देन बचों 
दोक लोचा-स्तिशी जातक. । राक्सीनस 
ब्यड व्यड दो पड़ ई बोश रानग्यों दोक 
लोचो-ई बोरी रहूहोजो बह्य छूरा भ्रई ई 
दुम्मा छू रा । दोक हातेन द्वक्च छ चोज़ 
उन्नो नीमा दोक ओमसस्‍्को लोरा-बह्षा 
छुतक | कुल दुम्या । 


दो वशों लिगशिस निशि याड्ज़ेन द्वा 
व्योग्यो । दोक भ्रनु डिगरड बाखोर वापस 
उनग्यो । ज्ञंगलो ब्योए रह दोपडू ई 
राक्ससो महल ताझूग्यो । 

दो होदों महलो थ्योग्यों | दहः राक्सस 
यग्‌ यग तोचों। दोस लोचो---छूतक 
बोस, कुल दुम्मा । 


जब भूख लगे तो इस पतीला को “फुरुष 
पतीला' कहना । यह रोटी दे देगा । 


बह उस पतीले को ले कर एक बुढ़िया 
के घर में ठहरा । उस बुढ़िया का एक 
बेटा था। रात को उन सब ने “फुरुव 
पतीला' कह कर भोजन खाया। बुढ़िया 
में रात को उठ कर उस पतीले को छुपा 
लिया, और प्रातः राजकुमार को कहां--- 
उसको चोर चुरा कर ले गए। 


वह राजकुमार फिर उसी पत्थर पर गया 
झौर कहा-सातों को खाऊं ? राक्षसीने 
कहा-तू कौन पापी है ?- मेरे बच्चे नहीं 
खाना ! मैं तुम्हें दूध के लिए एक बकरी 
देती हूं । 


राजकुमार बकरी ले कर चला गया । 
अ्रगली रात वह एक गाँव में पहुंचा । वहां 
वह एक बुढ़िया के घर ठहरा । शाम को 
सब ने बकरी का दूध पिया। रात को 
उस बुढ़िया ने भी बकरी को छिपा लिया 
भ्रौर कहा कि चोर ले गए । 


राजकुमार फिर उस पत्थर पर आया 
और कहा-सातों ही खाऊं ? राक्षसी ने 
डर के मारे उसे एक रस्सी दी औौर 
कहा-एक बोरी के साथ इस बकरी को 
बान्घना भर सिरे में एक डण्डा बाँध 
देना । फिरे जिस से कोई चीज लेनी हो 
उसे--(उसके) सामने कहना--बांघ्‌ 
रस्सी ! मारो लाठी । 


बह रस्सी को ले कर दोनों बुढ़ियां 

के पास गया और ओझोर अभ्रपना पतीला 

तथा बकरी मांगी | जंगल में जाते समय 

उसे एक राक्षस का महल दिखाई दिया । 

बह उस महल में चला गया | वहां 

राक्षस सोया हुथा था । उसने कहा-बाँघ 
रस्सी । मारो लाठी । 


वशेंस दो पड छचो । दुम्मास कुलमो 
शुरु लानग्यो । राक्सस दोक बाल परी- 
शान तोचो। दोस राजकुमारु नोकर 
हाचिमो मोन्‍्याग्यो । 


राजकुमार रडू राक्सस हुन मज़ास 
दो महलों तोशिखयो । 


लाक कबषाएू | उ7>उ 


रस्सी ने उसे बाँध दिया और लाठी 
से पीटना शुरु किया । राक्षेस इससे बड़ा 
परेशान था । उसने रोजकुम।र का नौकर 
बनना मान लिया | 


राजकुमार और राक्षस अरब म॒यों से 
उस महल में रहने लगे । 


इब्‌ राजा प रानीगो कोया 


ई तोचो राजा । दू प रानीगो दुग्यो । 
राजो प्नु रानी रह बासो मा दुग्यो । 
इम्पया राजां पड़ श्रनेनु प रानी गोस 
लोचोस-कि हनेस सैखिस्या राजा, निहों- 
नो रह हनेस दुःखड लॉनंच । कि वाल 
बाबा न ऊ फाटेच, क्राब क्राब न मोती 
हार हाचिद । शारे छेच मी रडा छ व्याह 
लानती ? राजा पड़ दुखड़ देग्यो | राजा 
दयारो आइरइ लान्मों विच दुरगींश । 
राजा अनु वज़ीरू हदेस शारें छेचमी 
प्रोंचिम शेचोश | मुलुको राजा चीमेद 
ह॒देस शारे दुग्यो । वज्ञी रस राजा पड 
लोचोश-हो राजा ! किन स्तिश शानाडों 
कोमों बेटी प्रायो जे माजे । राजा ता 
लोतो शनतों कि बातड्‌ शेतोई ? प्र 
नेस्कयो बेटिच्‌ ग चोडग्यों माशेक । 
वज्ञीरस लोतोश-ज्ाई प्रायो शारते । 
माशेनमों माइकों | शेनमी ग्यातों । 


हाठयों हाठाइसी राजा मोनयाग्योश । 
बज़ीर अनु राजा पह हने हने च्‌ई 
बातडों लोचिश । राजा वाल खुशी ताड्‌ 
2 हुन तैयारी तैयारी रानी करमों लोको । 
राजा हम्या अनु वजीरों रड व्याय 
लानमो व्योगिश । राजा दोर करमगसे 
रानीयू दिल-ई मोती हारू देन दूगिश । 

बेटिंस भ्नेनू बापू पड लोचिश--- 
मानेज़ तो किले माई । अडः दिल मोती 
होरू देन तो । ग छ ददा शिमा झाड़ू था 
पोगचिरेईयं । ज़ागालू कोमों पलंगू देन 


एक राजा था। उसके चार रानियां 
थीं । राजा का अपनी रानियों के साथ 
प्रेम नहीं था । एक दिन राजा को अपनी 
चार रॉनियों ने कहा--आ्रप ऐसी शेखी 
वाले राजा हमारे साथ ऐसे क्रोध करते 
हैं। आप के अधिक हंस कर न फूल 
खिलता, रोने से न मोती हार होते। 
सुन्दर स्त्री से क्या विवाह करेंगे ? राजा 
को क्रोध झोया । राजा हर रोज़ शिकार 
करने जाता था । राजा ने भ्रपने बज़ीर को 
सुन्दर स्त्री दूंडने भेजा। एक मुल्क में 
राजा की लड़की ऐसी सुन्दर थी । वज़ीर 
ने राजा से कहा--हे राजा ! प्राप सात 
तालों के श्रन्दर लड़की की शादी करेंगे 
या नहीं ?-राजा ने कहा- यह क्‍यां बात 
लगा रहे हैं? मेरी ऐसी बेटी मैं कभी 
नहीं करूंगा । वज़ीर ने कहा--लड़की 
ससुराल में सजती है। नहीं भेजने (का) 
काम नहीं करना । भेजना ही चाहिए । 
बड़ी मुश्किल (ह5) से राजा को मनाया । 
वज्ी र ने अपने राजा को ऐसी सब बातें 
कहीं । राजा बहुत खुश होकर प्रब तैयार 
ही तैयार, रानी लाना कह रहा । राजा 
एक दिन भ्रपने वज्जीरों के साथ शादी कर 
ने गया | राजा को लाई जाने वाली रानी 
का दिल एक मोती के हार पर (में) था । 
ब्रेटी ने भ्रपने पिता को कहां--नहीं 
जानने वाले भाप भी नहीं। मेरा दिल 
मोती के हार पर है । मैं किसी तरह मर 
गई (तो) मुझे नहीं जलाना । जंगल के 
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वोचिस ताजिरेई । कोमू मलथाहू था 
ज्षेरेईयं । नुचलो राजा गाज बाज रह 


रानी फ्युमों वच्चिश । देम्या दो बेटीयू 
सु दूकोच मोती हार त्वा त्वा ई छाड्डों 
खिचेस छेसमिस लिगशिस | होर लिय- 
छिम नाड़सी बेटी ता शिक्षी । राजा ता 
हैरान पौरयाचोश ।-हुने हाला लास्ते ? 
हेद हाला लान्‍्ते । हुन छांग खिचे छेसमी 
पड़ ही शेतेश । बाजा ग्रोम्या ब्याह 
लानगिश-। शिचे बेटीचूस्या जांगालों 
प्रा पा तागिश । राजास खिमा ता होदो 
रानी ले वाली माशारे । राजा दूयारो 
अरईरइ विच दुगिश । इम्या लाए जाइू- 
कस ई बोटाडों योछहः तोशिगिश । 
देराडः ई निश्च प्याचू लोशो--कुमनो- 
किमों पिनदरा सेऊ हास छोदों नींतों । 
राजा सोरशिस खिस्योश देरड ई किम 
तोड्ग्योश । राजा ह॒ृदाड ब्यूगिश । व्यों 
ब्यो ता ई सेऊ त्वां त्वा जागिश | 
खानड जा जा खानड ई रागदेन 
तागिष्ठा । दोक भने व्योगिश । शुपा दो 
राजाऊ रानीस मोती हार त्वादिरड 
दा बेटी ले शडगी हाचिद दोग्यो । 


बेटी सारश्चिस होंदों राग देनस्या सेऊ 
जागिद | सेऊ जामो नीपे बेटी मागोरे 
हाचिगिश इस्या ई बेटाच्‌ जोर मेचिश | 
देभ्या ले राजा प्राइरड लानो दूगिद । 
दे ले सेंऊ ज्ञातक, चल चल हदाड 
वबचिण | वनमा ता ई बाली षारो छह 
क्राबो राजा हैरान पोरयाचोश । छाड़ों 
स्तंगली तोल्याल्या खीयो दूमिश । शुपा 
तुरमो बेरडइ रानी ले सारशिगिश । 
ध्ारशिस छाड्‌ पोचिगिश । राजास छड्‌ 
रानगिश राजा चई बाताड़ों ईगिश | 
रानी चुई लोचिष-रानीयू वातड थास 
थास राजा वाल खुशी हाचिश । राजा 
चालग्योश--जो बेडांच्‌ ले शप्रह्ू तो । 
राजा रानी पड़ ईगिश होदों मोती हार 


अन्दर पलंग पर लगा कर रखना | उसके 
भ्रन्दर छत नहीं लगाना । परे से इघर 


राजा गाजा बाजा के साथ रानी ले जाने 
झा गए । उस दिन उस लड़की के सन्दूक 
से मोती हार निकाल कर एक बच्चे देखने 
वाली औरत ने पहना । हार पहनते ही 
बेटी (राज कुमारी) मर गई । राजा तो 
हैरान पड़ गया | अब क्या करेंगे ? भ्रब 
बच्चे देखने वाली भ्रौरत को ही भेजेंगे । 
बाजा बजा-कर ब्याह किया | मरने वाली 
बेटी को जंगल में पहुंचा कर रखा । राजा 
ने देखा तो वह रानी. बहुत बदसूरत । 
राजा हर रोज छिकार को जाता था। 
एक दिन गर्मी से एक पेड़ के नीचे बैठा । 
उस समय एक दो चिड़ियों ने कहा-- 
निचली ओर घर के पास सेब किसने 
लगाया होगा ? राजा ने उठ कर देखा तब 
एक घर देखा । राजा वहां गया। जाकर 
एक सेब निकाल कर खाया । आधा सेब 
एक पत्थर पर रखा | तब खुद गया। शाम 
को उस राजा की रानी ने मोती हार 
निकाला तो-वह लड़की भी जिन्दा हो गई । 


लड़की ने उठ कर उस पत्थर पर 

के सेव को खाया। सेब खाने के बाद 
लड़की गर्भवती हो गई । एक दिन एक 
लड़के को जन्म दिया। उस दिन भी 
राजा शिकार खैल रहा था। फिर भी 
सेब खाऊगा, सोच कर वहां झा गया। 
आए तो बहुत ही सुन्दर लड़का रो रहा, 
राजा हैरान पड़ गया | लड़के को गोद 
में उठा कर देखता रहा । शाम को रात 
होते समय रानी भी उठ गई । उठ कर 
लड़का ढंढा। राजा ने लड़का दिया, 
राजा ने सब बातें पूछीं । रानी ने सब 
बताया । रानी की बात सुन कर राजा 

बहुत खुश हो गया। राजा ने सोचा-- 

यह बेटा भी मेरा है। राजा ने रानी को 


कर कर केमा कि हे शडुतियां | रानी 
हां! लोचिश । राजा सोमसी राडः देन 
शोगशिस भ्नेनु दरबारी वचिद्ठ | दरबारी 
वचिश् । दरबारीं बच्म बच्च न्युग रानी पड़ 
लोचिश>-होनो मोती हार भ्रडड केमा कानू 
चई नोच्‌ प्यार लान चोक । रानीस रान- 
ग्योश । दोक राजा रानी भजनेनू बेटाच 
शुमी पोल्कियों दरबारों बचिश । दरबारों 
बच्चन बग्म न्युग रानी पड़ फांसी शेचोश । 
भनेनू प राती ले वाल दुखड़स | हुन ता 
हदेस शारे छेस्‍्मी कराश । दो नीचे राजा 
ना बाल खुशिस राज चुलयोओ | 
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धूछा--वह मोती हार ला कर दे तो 
झ्राप फिर गांएंगी ? रानी ने हां कहा । 
राजा प्रात: ही घोड़े पर सवार हो कर 
अपने दरबार में भ्रा गया दरबार में भरा 
कर नई रानी को कहा--यह मोती द्वार 
मुझे दे तो तुमे सब (ग्रधिक) प्यार 
करूंगा । रानी ने दियां । राजा ने 
मोती हार जंगल में पहुंचा कर रानी 
की गदंन में दिया। फिर राजा रानी 
(प्रौर) अपना बेटा, तीनों ही पालकी 
में दरबार में श्रा गए। दरबार में भा 
कर नई रानी को फांसी लगाई । अपनी 
चार रानियां बहुत क्रोध से दुख से प्रब 
तो ऐसी श्रौरत लाए। उसके बाद राजा 
ने खुब राज्य चलाया । 
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इण्डियन सरपेण्ट लोर 234, 235, 
245, 246 

इन्द्र 20 

इन्द्रद्वीप 4 

इन्द्र धन्बत्त 234 

इव्ट्सन 7 

इरावती कारबवे 282, 329 

इलाविला 2, 

इक्षवाकू 

ई० ऐस० झोकले 36 

ईरान 7 

ईशूरसे 27, 54 

ऊओझो 82 

उत्तम पुरुष 35] 

उत्तर कुरू 3] 

उत्तर ब॑दिक समाज एवं संस्कृति 26, 

27 

उत्सव-वर्गीकरण 56, 57, 58 

उद्यानिग 206 

उदानडू 238, 296 

उपरि किन्नौर 338 


ऊषा 28, 22], 224, :230, 235, 
237, 25] 
ऊषा देवी 54 
ऊषा मापा ]92 
ऊषी मठ 235 
ऋक संहिता 26 
ऋग्वेद 7, 20, 28 
ऋग्वेदिक इण्डिया 27 
ऋणवेदिक काल में पारिवारिक सम्बन्ध 
282 
ए० ऐच०» फ्रँके 22, 37, ।68. 
356 
एं क्‍्लासिकल डिक्शतरी ग्राफ्‌ हिन्दु 
माइथॉलाजी 244 
ए क्रिटिकल सर्वे भ्राफ्‌ ज्योग्राफिकल 
मैटिरियल इन नीलमत, मत्स्य, 
विष्णु तथा वायु पुराण 9 
एं ग्लौसरी आफ ट्राइब्स ऐण्ड कास्टस 
झाफ्‌ नाथ वैस्टने प्राविस ऐण्ड 
पंजाब 22 
एण्ड्यू बिल्सन 36 
एन्शियण्ट ज्योग्राफी प्राफ्‌ इण्डिया 23 
एबोड झाफ्‌ स्‍नो 36 
एल॑क्जण्डर कनिघम 23, 24 
एछियाटिक सोसाइटी भ्राफ्‌ बंगाल 
97, 22, 335 37 
ए हिस्दी श्राफ्‌ वैस्टन तिब्बत |68, 
356 
ऐच७ एु० रोज़ 5, 36 
ऐटइ 66 
ऐडबर्ड बी० टिलर 37 
ऐन० ऐम० पेन्ज़्र ।2, 59, ।60, 
226 
ऐनसाइक्लोपीडिया झाफ रिलीजन 
ऐंण्ड ऐथिक्स |2 
ऐन प्राउट लाइन श्राफ्‌ फ़ोकलोर 95 
36 
ऐपिक माइथालॉजी 235 
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ऐफिकन मिथस टुगेदर विद प्रोवबंजड 
95 

ऐमस दसराम 225 

ऐराटडइ ।67 

ऐस ० ऐमे० झली ॥5 

ग्रोम काफरा 36 

झ्ोम्‌ मणि पद्मे हुं 35, 26] 

ओऔरमिग 239, 254, 256 

ओरिजिनल इन्हैबिटैण्टस प्राफू इण्डिया 

24, 25 

औ्ौरेस 29 

श्रौरिस बोली 339 तथा प्रोगे 

कऊणी 324 

कचेन 75 

कड़छम 2 

कण्ढा ] 

कणलोस्या 257 

कथां की तीलियां 27 

कथा मानक रूप ।29, 30, ।3।, 

32, ।33, ।34 

कस ।7 

डॉ० कन्हैया लाल मणिकलाल मुंशी ४8 

डॉ०- कन्हैया लाल सहल 35, 36 

कडुसो 206 

कण्डी ]85 

कन्ज्युर 208 

कन्ज्युर जञाल्खा 206 

कथा-विशेषताएं 434, |35 

कनावर 3, 4, 5, 6 

कनोवरा 3, 8 

कनावरी 347 और आगे 

कनावरी वोकेबलरी 38, 356 

कनिघम 7,-270 

कनेत ]6, । 7, 20, 32, 35.44 

कन्नौर 3, 4 

कंन्नौरयानुस्कद 3], 338, 340, 
349, 352 

कनोरा 4 
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कनौरिड्ट 3 

कबन्ध ] 

कमल पालिका 234 

करण 6 

करलू 335 

करा कुरम 5 

कल्कि पुराण 8 

कल्चरल हिस्ट्री फ्राम दि बायु पुराण 
330 

कल्याण सिंह 253 

कलथानडः भ्लीलडझ ]9 2 

कविता कौमुदी 45 

कबिराज ॥86 

क्यड युडुमा 255 

क्यडमायुझ 255 

क्याडः 22 

कर्त्ता कारक 355 

जो 463, 82, 333 

कश्यप 5; | 8, 9, 242, 245 

कस्टमज़ आफ दी वल्ड 3]6 

काटबपा 335 

कानम 239 

कार्ट र गोडविन बुड़सेन 95 

कादर 242, 245 

कामड लास्च 29 

कामडछ लानों 329 

कामरू 226 

कायडः 332, 333 

कायक 28 

कारदार 2]6, 246 

कातिकेय 232, 233 

कार्य 322 

कालटेया 9] 

काली 240, 254 

कालीदास 6 

कालीयदमन 6 

काइमीर 6, 236 

काशडः 352 

कासूराजस 249, 250 


कटरेज़ उस 

किनशिप आरगेनाइजेशन इन इण्डिया 
282, 39 

किन्नर कण्ठ 44 

किश्नर-कण्ठी 8 

किन्नर-किरात 33 

किप्तर देश-3, 4, 8, 38, 59, 

90, 9, 92, 239 

किन्नर बोलियों के शब्द 346 

किम्पुरुष 4, 8, 9, 0, ॥], 2, 
3, ]4 

किम्पुरुष वर्ष 3, |4 

क्रिम 353 

किमणशू 252 

किम शग्मा 230 

किर 23 

किरात ], 2:5, 8, 9, 

326, 205 3 

किराताजु नीये 6 

किशडः 352, 353 

कीचक 227 

कु 24 

डॉ० कुझ्ज बिहारी दोस 46 

कुट्टन 247 

कुथड 273 

कुन 25 

कुनचेन 293 

ऊुनावर 3, 4, 6, 6::37, 38 

कुनावुर 3 

कुनिन्दराज 24 

कुनू 3 

कुनंत 2] 

कुबेर ], 2 

कुम्भकर्ण 2 

कुम्भाण्ड , 230 

कुम्हार 25] 

कुमाऊं 7,8 

कुमार सम्भव 4 

कुमुख्या देवी 253 


ऊुलदेव नारायण 252 
कुल देवता 222 
कुलिन्द 7, 23, 24 
कुलिन्द्रिन 23 


कुल्लुई लोक साहित्य !, |2;6, 


7, 226, 242, 243 


कुलूत 23 

कुलूत देश की कहानी 23, 249 

कुल्लू 9, 6::20, 27, 234, 
235, 249 

कुल्लू घाटी 234 

कू-3] 

कूनावर 3 

क्रपा 4 

श्री कृष्ण [7;:233, 246 

डॉ० कृष्णदेंव उपाध्याय 33, 34 

केदारताले 250 

केन्टोर 30 

कोचछ 42 

कोचा 42 

कोटडः 3], 2]3 

कोटरी 23॥ 

कोटिड 248 

कोठी 238 

कोठी की देवी 239 

कोड़्‌ 25 

कोनसडः कोतलेंसे 220 

कोरडः 208, 295 

कोलवंश 20 

कोली 29 

कोषाध्यक्ष 28 

ख्वाइरी पिसा पाइमा 206 

खड्सार 202 

ख डब 328, 329 

खछे रोडखड 8 

खछे लागडः ]8 

खण्डमा छेरिडः बुटित 240 

खण्डों 255 
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खण्डोमा 239, 254 
खत्री 8 

खनंत 20 

ख्येक डोल. 302 
खश 8,:6, 7, 8, 9, 49 
खाए-3]8 

खातिडः शू 223 
खार 334 

खिमरी 99 

खुडचू 222 

खुन्द 5 

खुनू 3 

खून्द 5, 20 

खेपा 97, 98 
स्रोक्चा 207 

खोन 59)-60, ।64, । 8४4 
खोमसिंगे 206 

खोर 59 

खोरमोशू 255 
खोलो 99 

खोदिया 29 

ग्यक्शुन 335 
ग्यहलू 335 

भ्यबशुन 335 

बेंघलबु युल्सा 256 
ग्यलबों कुडा 257 
ग्यागर 498 

ग्याबुह 255 
ग्येलुक्पो 27] 

गंगो 3, 234 
गेज़ेटियर 246 
गड़िए 86 

गढ़वाल 235, 246 
गण ]] 

गणेश 233 

गढ़वाली लोक कथाएं 246 
ग्न्धपंस 25[ 
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गन्धवं 6, 7, 8, 9, 0, ], 2, 
॥85 3% दै>7 

गनेड़ 249 

गर 220, 22], 334 

गरशू 25। 

ग्राम देवता 223 

ग्राम विबरणिका 39 

गस्टव प्रॉपरट 2], 23, 24, 25 

ग्रामर झ्राफ्‌ दी तिव्बतन लेग्वेज 26] 

गलदन छोएकोर छोक्तेन 274 

ग्राहमबली 2], 356 

ग्रियसंन 7, 347, 358 श्र झागे 

गरुड़ 245 

ग्रोक्च्‌ 88, 27, 237, 239 

श्रोग्मो 2!8 

गाची 87 

गान्धार 8, 5, |9 

गितकारेस 3] 7 

गितकारेस गीथड़ू 6॥ 

गिदादा 65 

गिनती 350, 35 

गीत भोदी 2 

गीतों के भ्रभिप्राथ 79 तथा आगे 

शुभादेदा ]6 

गुप्त 39, 33 

गुप्तराज 249 

गु्‌रमा 208 

गुरुका 250 

गुह्मयक 8, ] 

गृह देवता 222 

गृह देवी 240 

ग्रोम्फोना 334 

गोरे गंगे 209 

“गोल्डन बौ 36 

गोलसइ 368 

गोयने 32 

डॉ० गोविन्द चातक 235 

गोरंखा ]6, 35, 37, 69 


गोरबोरिड प्ग्ग 224 
गौड़-द्रविड़ 24 

घटोत्कच 229 

घोटुल 328, 329 

घोड़ी 40 

“हू प्रत्यय 357, 360, 36], 367 
'च' प्रत्यय 359, 360 

चगांव मेशुर 238 

चण्डिका 22], 224, 238, 239 
चन्थड 22, 23 

चन्द्र चक्रवर्ती 9 

चपरड 22,23 

चम्बा 234 

चरौनिड 249, 250, 308 
चल्लोम्बा 334 

प्रो० चाइल्ड 33 

चाल्स ए शेरिहः 36 

सर चाल्स बेल 268 

चारस 9॥ 

चालमिया 26, 2]7 
चाशिमिग 333 

चित्ररेखा 22[, 224, 225, 230 
चिल्टे 324 

चिस्पन दारड्‌ 248 

डॉ० चिन्तामणि उपाध्याय 45 
चीोत 245 

चुरू 237 

चूमिग ज़ेरा 246 

चूमिग ग्यालसा 246 

चंत्रोल 44, 58, 59 
चोडूदो 22 

चोशुलिक 82, 92 
अ्ौकेगुथू 92 

छूयाड्‌ कुल्मा 206 

छयाइमा सुन 20] 
छकोलिड 254 


छड् लू 335 
छटाटडइ ती 247 


छण्टयामों 66, 75, 36, 38 
छतरड 2]4 

छत्तोसगढ़ी लोक गीतों का अध्ययन 45 
छपा 94 

छेरमा 96 

छम्म 33] 

छत्र सिंह 253 

छाकड्‌ शू 255 

छाकपेचा 306 

छान्दोग्योपनिषद्‌ 9 

छित्कुत माथी 24, 249 
छिल्कुली 339, 344 

छुबा 87 

छुबदुद 258 

छुमकोत 298 

छे 20 

छेचमी 323 

छेत्पा 208, 325 तथा प्रागे 
छेरकी कायडझ 333 

छोटा दीवाल ]84, 85, ।87 
छोटा फुल्याच 8] 

छोत्पा 320 

छोल्तू 249 

छोस 38 

छौक 208 

ज्याई 236 

ज्योग्राफिकल नोटिस झाफ्‌ तिब्बत 2। 
जडूरामी 339, 344 

जन्म के संस्कार 278, 279 
जन 24] 

जबरो 334, 335 

जनमेजय 242 

जनरल केनिघम 20 

जनेकडू 285 

जयचन्द विद्यालंकार 348 
ज्षरको 3! 

जरासन्ध 338 

जलाना 367, 368 
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जलासू 246 

जाग्रो 88, 

जार्ज ए७ ग्रिय्सन 9, 38, 59 

जाजं लारेन्स कोमे 37 

जोलन्धिन 23 

जासचे 2] 

जातक 332 

जितेन्द्रनाथ बंनर्जी 

जी० एस० घुरे 235 

जी० डी० खोसला 35 

जे० जी० फ़ेजर 3]6 

जे० डी० कनिधम 37, 38 

जेरा्ड 37 

जू 306 

जेराल्ड डी वमेन ]9 

जे० सी० दर 293 

जे० हचिसन 234 

प्रो> जैकोबी 3] 

ज़ोड-चेन 24] 

जोमातोंक 24], 256 

जोलारिड ]85 

जौनसार बावर 8 

मलल्‍ल 6 

ज्यरपे 306 

ज्गाओं प्रथा 3]0, 38! 

जझिनने 204 

टडूटा नारेनस 253 

ट्री ऐण्ड सरपैण्ट वरशिप 245 

टेलड सन्‍्थडः 205 

टशिश 299, 303, 305, 307 तथा 
उससे पश्रागे 

टशी पगलेन 304 

टाकरी 250, 336, 337 

टाशी लुक 203 

टाशु लुख बेरला 76 

टी० ग्राहम बैली 38, 353, 356 

टीका राम जोशी 5, 6, 35 

टी० डबल्यू रीस डेविड्स 8 
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टुइमा 24॥ 
टॉस 8 
अवकारस 40 
ठोडा.9 
ड॒ह-ग्या 207 
डडसे 20। 
डबलजा 239, 240 
डबलूच 92 
डमाकी शाट ]86 
डरक्‌.2]0 
डॉउसन 3, 244 
डाकड 29, 2]9 
डाकेस 29 
डी० ऐन० मजूमदार 329 
डी० कुमार राजाराम पाटिल 7 
डी० सी० सिरकार 7, 8, .3 
ड्ंगसर 247 
इंगरी 234, 235 
ड्ल्शोन 334 
डेवह 279 
डोगरा 22 
डोगला गोतपा 308, 309 
त्िगतं 229 
ल्रिपुर नगरियां 232 
त्रिपुरासुर 4, 235 
तलहला 23 
तंगण 8, 23 
ताण्डी 234 
तारक 235 

: क्षास्कासुर )0, 227 
तालिड्सा 256 
तासकी 242 
तिचिग मिखचिग 326 
तिरासडइ 257 
तिब्बती भाष्य 356 
दी 358, 359 
तो दारड शिशे 327 
तुदके 246, 247 


तुरड्वक्तरस 3 

तुरइवदन ]2 

तेखर 98 

तेशू 240, 256 

तोदथुक 202 

त्तोन्‍्मो दू 39 

तोशिम 44, 327, 329 तथा झ्रागे 

त्ोकशिम किम 328, 329 

धर कायडइः 333 

थांग घाटी 5 

थारों गीथड 93 

बिवाडः 78 

थुकूपा 207 

धूनिड 37 

धेबर स्कद 339, 344 

दबे रणी 67, 332 

दण्ड विधान 325 

दम चलशिश 290 

दलाई लामा 268 

द्रविड़ 3, 6, 25, 44, 368 

दुम 5, !9 

द्रविरु] 2 

दसरांम 224 

दस्यु ), 2, 26 

दांदर 207 

दादी 235 

दानव ]), 227 

दारोध डब डब 290, 322 तथा 

आगे 

दाह संस्कार 320 

दि एन्शियण्ट मेरिज कस्टमज् स्कफ 
तिब्बत 293 

दि ऐलिमंण्टस आफ हिन्दु इकोनो- 
ग्राफी 235 

दि झ्लोशन झ्राफ्‌ स्टोरी 42, 226 

दि झऔौरिजिनल इन्हैबिटंण्टस आ्राफू 
इण्डिया 2] 

दि पीपल श्राफ्‌ तिब्बत 268 


दि भूमिजाज़ झाफ्‌ सरायकेला 293 
दि मदर्ज़ 282 

दि रिलीजन झाफ्‌ तिब्बत 267 
दि स्टडी भ्राफ्‌ फोकलोर ]27 
दिसाइईस भाफ फोकलोर 45 
दीवाल 83, 84 

दुडग्यर 75 

दुने उख्याड 6] 

दुर्गा 240 

दुर्गा सांगवत 35, 95, 26 
दु्मशेखर 35 

दूँ [39, 93, 324 

दूसरों ।54 

दूरेस 286, 368 

दूलिड 248 

दे दुम.24], 252, 255, 258 
देव”7, ], 2, 24 
देवकन्या 242 

देनकेल 208 

देवदू 24 

देवता के द्वारा न्‍्थाय 326 

देव बाणी 26 

देवी 236, 237 

« देवी चण्डिका 254 

देवी देवता 276, 277 


देवेन्द्र कुमार राजा राम पाटिल्न 43, 


330 
देव पूर्ण 226 
दँल्‍ये !, ]7 
दोडशुन 335 
दोज़ो 236 
दोमतोन 270 
दौदे 208 
घनुष 9 
घवलगिरि 4 
डॉ० धीरेन्द्र वर्मा 33 
घुरे 332 
न्‍्यमण्या ढडापड 296, 297 


अनुक्रमणिकर | 4॥9 


न्‍्यमस्कद 339, 345 
न्‍्यमशा लेमो 297 तथा ग्राके 
नयोटइ मौरह 289 
नए अभिप्राय 83 तथा झागे 
नगेड़ 249 
समगियास्कद 339, 345 
नमग्यल छोक्तेन 274 
नरबलि 237 
नरतिह 23 
नरेन्द्रतरथ बसु 2 
नाम:9, 0, !, 2, 32, 246, 
254 
नाग कन्या 242 
नाग द्वीप 5, 244 
नाग देवत। 222, 240, 250 , 
नाग द्रोही 246 
नाग राजा 246 
नोगस कायड 333 
जनामाकुया 30। 
नामा रेज्ञा 304 
नारकिम 393 
नाराग्णे 29, 222, 24, 246, 
254 
भनारेनस 253 
नाकझ्षिमिंग 9॥ 
निशाघ ह, 9 
निरमण्ड ].85 
नें, रोलो बीमिग 209 
नेगी 2, 
नंदक 24], 256 
संपाल 8 
नोटस आन्‌ ऐथनोग्राफी झ्राफू बुझइर 
स्टेट 46, 35 
पगलेन 305 
पदम चन्द कादयप 32, 6, 47, 
226, 242, 243 
पद्म पुराण 23।, 233, 234 
डॉ० प्रमार 7, 8 
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पहेलियाँ ।53 
प्लीनी 48 
ब्रत्यय 358 
भ्रंजल 202 
प्रल्‍या 64 
प्रहलाद 28, 234 
प्राचीन चरित्र कोश 234 
पहाड़ी बोलियाँ 25 
पहाड़ी भाषा 355 
डॉ/-पाण्डुरंग काणे )] 
पराण्डव 9, 43, 44, 229, 234. 
252 

प्राण चोपड़ा 5, 37 
प्रिमिटिव कल्चर 37 
पाथीरो 253 
पाणों 257 
थाजजिटर 25 
पिरासेन 224, 24 
पिद्ाच 8, 0, ]2 
पी० धोमस ह 
पुरुयुन शू 24।, 256 
धुलस्त्य 2 
घुराड 293 
पृजारेस 220 
पेखा 248 
पोटोमड 85 
पोरखड 20 
पोरायडः 8] 
बोरिष्टांग 2)2 
वोलियाण्डरी इन दि हिमालयाज ।7 
बौण्डा 242, 246 
फ़बरड 256,25 
फर्ग सते 245 
फ़रेज़र 4,5 

;फ्रागुली 90 
फुल्याच 8,348 
फो! 202 
फोप्मा 3।6,3] 9 


बग्ग जातरह 89 

ब्रडग्यस 20[ 

बडारन 54, 57,2।7 

ब्रज लोक साहित्य 36 

बलराज 28,29 

बल 63 

बलोतर 236 

बलि वेरोचन 23। 

ब्रस्क्रे 353,2॥ 

बराल 250 

ब्रह्मा 3,25,24] 

ब्रह्माण्ड पुराण 229,234 

बलि 234 

बहुपति प्रथा 8, 9 

बहुवचन 362,364 

बाएदो 323 

बाण 8,234 

बाणपुर 234 

बाण लिग 234 

बाणा 85,87 

बाणासुरु ]6, 8, 23, 26, 44, 
]84, 224, 225, 226, 235, 
238, 239, 240:24], 

बाबू श्याम सुन्दर दांस 347, 348 

वाराहमिहिर 23, 

बालमीकीय रामायण 32 

बाहण्ड ]86, 

बिमला चरण ला )] 

बिलासपुर 240 

बंशू 62,)64 

डॉ० बी० झार० अम्बेदकर ! 

बुल्चों 247 

बुल्डो-258 

बेड़ा 236 

बेललडः 300 

बोनड 225 

बोर्चो नाटी 333 

बौद्ध देवता 240 


भगवती देवी 250 

भदन्त झ्ानन्द कौसल्थायन |3 

भीम 8,229 

भीमसेन 227, 228 

मूण्डहा 236 

भोट प्रकाश 268, 269 

मडकुमचिम' 98 

मत्स्यपुराण 8, [4, [9, 26. 227 
229ल्‍232, 234 

मद्र 23, 3 

मलाणा 27 

मय 0, 6, 32. 227. 235, 

मय्रु ।2, ॥6 

महाभारत 6, 9, ], ।9, 20, 26, 

227, 228, 234, 242, 245: 

महाध्तुर 27, 24] 

माहडः जीव भगवान 68 

माहड सोडा 26.64,]88 , 209 ,2। 0 

मिनछनडः 2। 

मिलछड 2। 

मिह्तों कारंच 62 

मी 365, 366 

मुण्डा 20, 2), 29, 33539, 3।, 
44, 349, 350 

मुण्डा भाषा 347, 348 और आगे 

मुण्डाज़ एण्ड देयर कण्ट्री 20 

मूरक्राफ्ट-22 

मेक्‍्स मूलर ।9, 20 

प्रैशुर $4, 22], 22275223,224 
225, 235, 23% 

मोन 4. 22, 23, 24 

मोन रूमेर 27, 3।3 

मोने 4, 22 

मौलूरोम ठाकुर 355 

येक्ष 6, 8, 0, ।। 

याबूल 99 

युलसा 24],25,254 

बुलसा ठोमोमिन 203 


अनुक्रमणिको [| 83 


युलसा देवता. का छोलडू ]82 

यूनेगू 354 

यूमेद डोलडइचिम 300, 302 

रडमू 250 

रत्न भद्र 59. 82 

रलडडइ ।98, 2॥3,.344, 3।5, 
3]7 

रमदस ]72 

रहो 205 

रागुल। 94 

रॉजस्थानी कहावते 36.-437 

रापड नागस 253. 256 

रारड पानुझे 225 

रावण ।2, 90, 209 

राहुल सांकृत्यायन 3, 7, 27, 38, 

40; 59, 90, 9, 92 

रोक्षस 8, 9, ।0, ।।..2 

रिक्‍्सुग गोम्बों छोकतेस 274 

रिड्चेन ज़म्पो ।82 

रिइ लामोंच ॥96 

रेख्बड 337 

रेदको3। 

जेएलिह 224 

लंका मारना ।90 

लंका राक्षस 209 

लटी सरजडः हिमाइण्ड्ब 99, ।04, 

23. 

लानले 349, 350 

लपचेस 258, 306 

लहसुन 96 

लाॉंगुरा बीर 253 

लामा 260 

लामाइज्म 27। 

लामा-बैम॑ 260 तथा झ्रागे 

लामीचु 95 

लालचन्द प्रार्थी 23, 249 

लाहुल स्पीति 23, 35, 237 

लिग्विस्टिक सर्वे प्राफ इण्डिया 9,38 
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लोक कथा वर्गीकरण 96, 97 

लोक कथाओं में प्रभिप्राय 08 तथा 
आगे 

लोक गीत वर्गीकरण 49 तथा आगे 

लोक गीतों की विशेषताएं 88, 89, 
90 

लोक देवता 2]4 

लोक साहित्य विज्ञान 46, 47, 97, 
]27 

लोक नाट्य 332 तथा ग्रागे 

लोसर 200 

लो सुमा टाशी 202 

लोहितपुर 234 

वचन 363 

बस्त्वाभूषण 32, 3]3 

बस फासुर 84 

वाकायडः 333 

बॉडेल ऐल० ए० 274 

बासु 242, 243 

बासदेव 233,254 

वासुदेव द्ारण भ्रग्रवाल 9, 94 

विद्याघर 8, 2 

बासिड 93 

विजय बहादुर राव 26 


विद्यानिधि सिद्धेव्बर दास्त्री 23]. 


232 
विवाह-प्रकार 284, 285 
विष्णु 29, 223, 24। 
विष्णु पुराण 4, ]8, 227, 230 
23॥, 235 
बीर 240, 254 


बोगल 6, 234, 245 

शड्कर 23], 232, 233 

शतपथ ब्राह्मण 0, 330 

श्रम विभाजन 280, 28] 

शिमला 6, 236, 239 

डिवरात्री 26, 2!] 

शिशेरिड 24], 254 

शिवपुराण 232; 233 

श्‌ जब 9], 200, ]0 

शेखार 3], 3]7 

शैकमत 223, 227, 235 

शोणितपुर 225, 226/“232, 233 
234, 236 

सस्‍्कन्‍द |0, 35.62 

स्थानों चीठी 55 

सड 279, 3]8 

डॉ०-सत्येन्द्र 46, 97, 27; 36 

सेन्‍न्थाली 348, 353,.355 

साडोन 255, 256 

सावनी ।83, 222, 308 

सुर झसुर 32, 32 

हनुमान-25, 255 

हरिणं नरतंक 2, 6, 69 

हिड़िम्वा 6, 26, 28, 228,229, 

234, 235 

हिरण्य कश्यपु 9, 28, 234 

हिरण्यातर ]6, 69 

होरिडफो 6, 44, 69, 70, 332 

होनू 28, 54, 55, 23,-23 8,254 

क्षेत्रिय 6 

जुशोन 334 


किन्नर लोक गीत [ 47 


बोली को समभने तथा बोलने वाले होंगे उत्तना ही भ्रधिक लोकगीत का प्रसार- 
क्षेत्र होगा । 

(।0) इसके अतिरिक्त यह कहा जा सकता है कि साहित्यिक गीत भी यदि 
लोक-गीतों के गुणों के भ्रनुरूप हों, उन में लोक-मानस की छूने की क्षमता हो तथा 
रचयिता का नाम प्रज्ञात हो तो “लोक' में प्रचलित गीतों की श्रेणी में भा जाते हैं । 


किन्नर-ल्षेत्र में अनेक प्रकार के लोक-गीत प्रचलित हैं। यहां लोकगीत रूपी नदी 
की अजसत्र धारा बह रही है भौर उसे प्रवाहित रखने के लिए लोककबियों का प्रयास 
व सहयोंगे निरन्तर प्राप्त होता रहा है । 


किन्नर-लोक-गीतों का वर्गोकररण : 


लोक-गीतों के वर्गीकरण ग्रनेक विद्वानों ने अपने अपने ढंग से किए हैं। झारम्भ 
में “फॉक सांग! को '“ग्राम-गीत' ही माना गया था । बाद में 'लोक-गीत' शब्द का 
प्रचलन हुआ । डॉ० सत्येन्द्र णी ने अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ लोक-साहित्य विज्ञान? में 
लोक-गीतों के भनेक भेद बताये हैं, जिन में क्षेत्र की दृष्टि से, जातीय दुष्टि से, 
अवस्था भेद से, योनि भेद से, उपयोगिता की दृष्टि से, वस्तु भेद से, रूप भेद से .भौर 
प्रकृति भेद से लोक गीतों के वर्गीकरण का सुझाव दिया गया है। . उन्होंने ब्रज के 
लोक-गीतों को उद्देश्यों की दृष्टि से दो प्रमुख भागों में बाँटा है :-- 

]. भनुष्ठान-पभ्राचार सम्बन्धी तथा 2, मनोरंजन सम्बन्धी । 

ब्रज के लोक-गीतों का बे निम्न लिखित रूप से भी बर्गीकरण प्रस्तुत करते हैं :--- 


]. जन्म के गीत | 2. बिवाह के गीत] 3. मृत्यु के गीत । 4. त्यौहार- 
ज्रत भौर देवी आदि के गीत । 5, भ्रन्य विविघ-गीत । 6, प्रबन्ध गीत* । 

डॉ० रामनरेश्ष त्रिपाठी ने ग्राम-गीतों का विभाजन निसस्‍्ल प्रकार से किया 
हैं! :-- 

]. संस्कार सम्बन्धी । 2. चक्‍की व चरखे के गीत । 3. धमं गीत । 4. ऋतु- 
सम्बन्धी गीत । 5-7. खेती, भिखमंगी तथा मेले के गीत । 8. जाति-गीत-) 9. बीर 
गाथा | ।0, गीत-कथा तथा , भ्रनुभव के वचन । 


उपर्युक्त दोनों विद्वानों द्वारा किए गए वर्गोकरण किस्नर लोक-गीतों पर पूरे 
नहीं उतरते क्‍योंकि प्रस्तुत क्षेत्र में न तो जन्म के गीत प्रच्नलित हैं भ्रौर न ही मृत्यु 
के समय गाये जाने वाले गीत भ्रधिक संछ्या में मिलते हैं। इस क्षेत्र में प्रबन्ध 
गौतों का भी भ्रभाव है। चक्‍की व चरखे के गीत तो येहां प्रचलित ही नहीं हैं। इस 


लोक-साहित्य विज्ञान--डॉ ० सत्येन्द्र, पृू८ 393 । 

वही, प्ृ० 393-44 । 

ब्रण लोक साहित्य का भ्रष्यमन--बृ ० 06 

बही, पृ० 06-345 | 

कविता कौमुदी, भांग 5, पृ० 45 तथा लोक-साहित्य विज्ञान, पृ० 3974 , 
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